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3322६ ॥ 
आए (९ 
नि व्धि ही 
वैदिक-कर्तव्य-शासख्र । ॥ 


अथवा 
वैदिक वैयक्तिक, पारिवारिक, सामाजिक 
और राष्ट्रीय कर्त॑व्योपर संप्रमाण 
तुलनात्मक विचार । 


कललननिननननननभनओ. 





; लेखक 
९ | श्री० पं० स्‍्ना० धर्मरेवजी सिद्धान्तालंकारें 
/ विद्यावाचस्पति । 
! लक 
रा! प्रकाशक 
पे / श्रीपाद दामोदर सातवत्ठेकर, 
९ स्वाध्याय मण्डल, आँध ( जि. सातारा ) 
है / हम 
श/ द्वितीयवार 
हि कल 
है ५ 3 |/ 
) संबत्‌ १९८५; सन१९२१८ है 
श/ कम शक 


द ओ शम। 
'म्मपंणपत्र । 


जिन फे पव्िच कर-कमलों से छगाई हुई मनोहर 
शुरुकुठ-वाटिका 
में निवास फरके मशझे सुरमभित भ्रुतिकुसुमी के 
दिव्य मधु- रख पान करने का सौसाग्य 


प्राप्त इुआ उन अपने जग वन्य 
पज्यपाद जाचाय अत्यन्त 


अद्धारपद पंंवीर र्गाय 


स्वामी श्रद्धानन्दु जी महाराज 


का पुण्य स्मरण करके दिव्यानन्द दायिनी 
कुलछमाता को अभ्रद्धापूर्वक यद्द तुच्छ भेट 
अपेण फरता हूं आशा है इसे सहष 
स्वीकार कर पुण्य आशावांदों 
से अनुगृद्दीत करेगी । 
विनीत आशज्ञाकारी 
पुत्र 
धर्म देव 





सुद्वक तथा प्रकाशक--- श्री ० दा० सातवलेकर, 
भारत मुद्रणालुय, स्वाध्याय संडऊ, जोंध, ( जि० सातारा ) 


ऑरिम्‌। 
अत्यंत उपयोगी ग्रंथ । 
“ बेद्क-कर्तव्य-शास्र 
प्रस्तावना 
उन्हे डे पहन न 


४ देंदिक कर्तव्य शास्त्र ” जैसे अत्यंत उपयोगी और प्रत्येक 
आयेके तित्यके पढने योग्य प्रशंसनीय प्रंथ का निर्माण करनेके 
कारण में श्रीयुत पंडित धर्मदेषजी लिद्धांतालंकार विद्यावाचस्प- 
ति का हार्दिक धन्यवाद करता हूं । 

इस समय तक इस प्रकारका इस विषयपर एक भी प्रंथ निर्माण 
नहीं हुआ, जो कि इसके साथ तुलना के लिये रखा जा सके। 
अत$ इस समय यद्द श्रंथ एक अद्वितीय ही प्रंथ है, इस कथन में 
संदेह करने के लिये बिलकुल स्थान नहीं है । यो तो बेदिक बाऊ- 
मयपर अनेंकानेक ग्रंथ चने हैँ, परंत वेदम “ कर्तव्य शास्त्र ” 
विषयक शिक्षाएं कौनसी हूँ, उनकी संगति लगाकर प्रकरण बद्ध 
पस्तक लिखनेका साहस इस समयतक किसीने भी नहीं किया 
ओर नांददी किसीने कर्तव्यशास्त्र विषयक वेदिक सिद्धांतों की 
तुलना अन्य मत मतांतरों फे साथ करनेका यत्न किया है। ये 
दोनों मददत्त पूर्ण विषय पाठक इस पुस्तक में देखेंगे, इसलिये 
मुझे पूर्ण आशा है कि वे इस पुस्तक को अपने विशेष अध्यन के 
लिये योग्य समझकर आदर की दूशिसे देखेंगे । 


8 वैदिक कर्तेन्य शास्त्र! 


अब वक संस्क्तके विद्वान पंडितों में यही विश्वास था, कि 
५ देदम आचार विषयक तथा कतेव्य शास्त्रविषयक कोई मनतीय 
शिक्षा नहीं है| वेंदके युरोपीयन पंडित यही कद्दा करते है कि 
बेदम अग्ति, वायु, जल आदि निसर्गवत्तों की ही भक्ति है, इस 
लिये उसमें आचार शास्त्र विषयक्त लिद्वान्चों का अस्तित्व होना 
भी संभव नहीं. ” इस भ्रमका उत्तर जैसा इस पुस्तक में श्री० 
पं. धर्मदेवजीने दिया है वैसा किसी अंथर्म दिया इुआ मैने असी- 
तक देखा नहीं | इसलिये मुझे प्‌र्ण विश्वास है (कि यह ग्रंथ एक 
प्रकार से पाठकों के विचार्य में योग्य कांति उत्पन्न करेंगा | इख 
प्रंथ की विशेषताके लिये यही एक द्वेतु पर्याप्त है। 


इस पुस्तक में पाठक निस्त लिखित सिद्धांतों के विषय में 
अमूल्य उपदेश संप्रह देखेंगे- 


(१) भ्रावभाव तथा मित्रदृष्टि, 
(२ ) सा्ंसोम नियप्त, 

(३ ) जीवन का उद्देश्य, 

(४) आत्मौपस्थ द्‌ छि, 

(५ ) कर्मका अवाधित नियम, 


(६ ) पापनिवृ त्तिका निश्चय, 
( ७ ) समविकास, 
(८ ) व्यक्ति और समाजञ्ञ का लंबंध, 


(९) स्वतंत्रता संरक्षण, 

(्‌ १० ) करठेव्यनिणेय, 

( ११.) परमात्मसक्ति, 

( १२ ) आंतरिक और वाह्य पवित्ता, 
( १३ ) आत्मसंयम, 


प्रस्तावना । थ्‌ 


१४ ) कौटविक कर्तव्य, 


(१५ ) सामाजिक और राष्ट्रीय कर्तेब्य । 
ये विषय प्रत्येक चेदिक धर्मो के लिये प्रतिदिन फे उपयोग के 
हैं, और प्रत्येक घेंदिक धर्मी पेद्से इन विषयों की शिक्षा छेनेमें 
अत्यंत आतर रहता है । इस प्रकार फे अत्यंत आवश्यक 
विपयाोका संग्रद इस पुस्तक में होनेके कारण यद्द प्रंथ सावेत्रिक 
उपयोग का दोनेसे विशेष महत्वपूर्ण है, इसमें किली को भी 


कोई शंका नहीं हों सकती | 


इसके पश्चात अन्य धर्म प्रैँथों के आचार विषयक सिद्धांतों 
की तलना करके जिस ढंगसे पंडित धर्मदेषजीने घेदिक कर्तव्य 
शास्त्र फे सिद्धांतों की श्रेष्ठठतत सिद्ध की है वह पंडितजीका ही 
अपना ढंग है और इसलिये उनकी प्रशंसा दर॒एक पाठक मेरे 
साथ द्वी करेगा | 


ये देत हैं कि जिनके कारण में इस पुस्तक को अत्यत डपकारक 
समझता हूँ और मेरा पूर्ण विश्वाल हैं कि हरएक पाठक इस 
पुस्तक के विषय में मेरे साथ ही लहमत द्वोगा । 


इस पुस्तक के अन्यान्य प्रकरणाम जो जो वैदिक प्रमाण दिये 
गये हैं, उनमें से किली किसी प्रमाण के विषय में किसी पाठकका 
मतभेद्‌ होना संभवनीय है, यह मतभेद दरएक प्रंथमे दिये वैदि 
क प्रमाणोंके विषय में होना, इस समय की मंत्राथ की अनिश्चि' 
तवाके कारण, संभवनीय ही है। इसलिये इसके होते हुए भी इस 
अत्यावश्यक विषय के “ पहिले ग्रंधकार ” होने का सनन्‍्मान श्री० . 
पं० धर्मदेवजी को प्राप्त हुआ है,इसलिये आप अत्यंत धन्यवाद के 

थोग्य है । 


चैदिक कतेव्य शास्त्र 


इतने प्रास्ताविक लेख के साथ यद्द पं० धर्मदेवजी का “वैदिक 
क॒तेव्य शास्त्र ” नामक प्रैँथ में पाठकों के सामने रखता हूँ और 
पाठका से कद्दता हूं कि पंडितजीने गुरुकुल कांगडी से प्राप्त की 
हुई “ सिद्धान्त-अलंकोर ” और “विद्यावाचस्पति” ये उपाधियाँ। 
साथ की हैं। 

आऑँध ( जि. खातारा ) प्रस्तावक 

१ क्रावण संचत्‌ १९८५ श्रीपाद दाभोद्र सातवते कर 

स्वाध्या य मंडल. 
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कर्तव्य शास्त्र वह शास्त्र है, जो मानवीय जीवन के उद्देश्य 
और लक्ष्य पर विचार करते हुए, एक व्यक्ति के अपने, अपने 
समान, अपने से हीन ओर उच्च स्थिति के लोगों के प्रति क्‍या 
कर्तव्य हैं, तथा इन कर्तव्यों का शान किस प्रकार हों सकता है, 
इस विषयका स्पष्ट रुपसे प्रतिपादन करता है। भारतीय प्र/चीन 
संस्कृत साहित्य में कतेव्य शास्त्र (वा 706)708 ) पर कोई स्वतंत्र 
पंथ नहीं पाया जाता; क्यों कि यह विषय घम्म का एक अत्याव- 
इयक अंग होने के कारण धर्म शास्त्रों में सर्वनत्न निरुपित है। 
चौद्धधर्म तथा ईसाई मतके वाइवल इत्यादि ग्रंथों में आचारशास्त्र 
बंधी कई अत्यत्तम उपदेश पाए जाते है। निष्पक्षपात दृष्टिले 
मनुस्मृुति, वाल्मिकिरामायण, मद्दाभारत इत्यादि प्राचीन संस्कृत 
अंथों का अध्ययन किया जाए, तो निश्चय द्वो जाएगा कि इन 
प्रैथों में दी हुई आचार शास्त्र विषयक शिक्षाएं किसी अंश में 
सी बौद्ध तथा ईसाई मत की शिक्षाओं से कम नहीं। मान- 


चेदिक फर्तेच्य शास्त्र । 


वीय पस्तकारूय में सबसे प्राचीन ग्रन्थ ऋग्वेद है, इस वातको मे क्स- 
मूलर आदि प्रायः सभी प्रसिद्ध पाश्चात्य विद्वानों ने स्वीकार किया 
है। विकास बाद को स्वीकार करते हुए: उन में से कश्यों ने यह 
फव्पना की है कि, “ चेद फे अंदर आचारशास्त्र विषयक उत्तम 
शिक्षाए, नहीं पाईं जाती! कर्म काण्ड अथवा यश्याग की फजूल 
बातों से ही घेदका अधिक अंश भरा हुआ है, ” इत्यादि । इस 
विचार की हम आगे चलकर समालोचता करेगे। यहां वैदिक : 
कर्तेव्य शास्त्रके आधारभूत मृलसिद्धान्तों का केवल निर्देश करते 
हुए, उनमें से प्रत्येक पर बेद मंत्रों फे प्रमाण द्वारा संक्षिप्त विचार 
करंगे। दे मूलभूत सिद्धांत निस्त लिखित हैं. [-- 


वैदिक कतंव्य शाख्र के 
मूल सिद्धांत । 
(१ ) “परमेश्वर खब प्राणियोंका एक ही पिता है, ” 


अतः हम सब को परस्पर ध्रातभाव तथा मित्रता 
दृष्टि धारण करनी चाहिये । अपने स्वार्थ को सिद्ध 
लिये धाणियों की हिसा करना अनचित हे। 


इषभाव को दूर फरके प्रेम भाव फी वृद्धि करनी 
चाहिये । 


(२) “परमेश्वर सर्वव्यापक और सर्वश्षहै।” 


उस की अध्यक्षता में साचभौम अटल नियम कार्य 
कर रहे हैं। इनके पालन करने से ही मरनष्य मात्र का 
कल्याण हो सकता है। इन फा उल्लंघन करना अपने 
को आपत्तियों के मुह में डालना है। 


चेद्क कर्तव्य शास्त्र के मूल सिद्धांत । ९, 


(३ ) "मनुष्य जीवन का उद्देश दिव्य शक्ति, दिव्य शान्ति, 
दिव्य ज्योति, दिव्य आनन्द अथवा भीक्ष प्राप्त 
करना हैं| ” 


उस उद्दश्य की पतिके लिये परमेश्वर फ्री स्तति, 
प्रार्थना, और उपासना, तथा निष्काम शभ कर्मों का 
अनुष्ठान ( यज्ञ ) करना, मुख्य साधन है। 
(४ ) “आत्मा दिव्यशक्तिसम्पन्न,अमर और शरीर, मन, वृद्धि 
का अधिष्टाता है।” 
सब प्राणियों में आत्मीपस्य दृष्टि फो घारण करते 
हुए, व्यवहार करना चादहिये। आत्मा के अन्दर काम 
क्रोधादि शन्रओं को धशम करने की पर्ण शक्ति विद्य- 


मान है; उसको ईश्वर भक्ति, आत्मविश्वासादि द्वारा 
विकसित करते हुए, पवित्र जीवन वनाना चाहिये । 


(५) "कर्म-नियम संसार में कार्य कर रहा है ।” 


किये हुएकर्म के फलसे कोई अपने को बचा नहीं 
सकता। परमेश्वर कम फलदाता है। प्रार्थनादिका 
उद्देश्य भावी पापसे अपने को मुक्त करना है। 


(६) “प्रत्येक व्यक्ति की सदा अन्धकार से प्रकाश, मृत्यु से 
अमृत, और पापसे पुण्यमाग की ओर आनेका यत्न 


करना चाहिये ।” 
इसके लिये दृढ निश्चय अत्यावश्यक है। 


(७ ) "शारीरिक मानलिक और आत्मिक शक्तियों का समवि- 
कास द्ोना चादिये।” 


१० चैदिक कततव्य शास्त्र । 


इनमें से किसी एक शक्ति का विकास द्वोना पर्याप्त 
नहीं । समविकांल ही उन्नतिका मूलमन्त्र हे । 
(८ ) "व्यक्ति समाज तथा राष्ट्रम छगभग एकट्दी अटल व्यापक 
नियम फाये कर रहे हुं,” 
व्यक्ति और समाज का अटुट संबंध समझते हुए, 
व्यक्ति को अपनी शक्तियां समाञ्न की सेवा में छगा 
देनी चाहिये । 
(९) “बाह्य और आन्तरिक स्वाधीनता!अथवा -स्वराज्य 
को प्राप्त करने से दी सुख प्राप्त दो सकता है। ” .> 
स्वतंत्रता में ही आनन्द है, तथा परतंत्रता में दुः 
है। अतः स्वतंत्रता का संरक्षण करना पत्येक व्यक्ति 
का तथा समाजका “ मुख्य धर्म ” है। 
(१० ) “कर्तव्य का निर्णय ईश्वरीय शान ब्ेद्‌ तथा पवित्र 
अअन्तः करण की साक्षिसे हो सकता है।” 
सदाचारादि भी उस में सहायक हैं । 
( ११ )“सत्य द्वी के कारण इस पुृथिवी का धारण हो रद्दा है।” 
सत्य यश और भ्री इन तीनों को उत्कृष्ट समझते हुए 
सत्य रक्षा के लिये सबवेस्व तक अपण करने को|उच्चत 
रहना चाहिये । 
( १२ ) “परमेश्वर को सदा अपना रक्षक समझते हुए अत्येक 


व्यक्ति को अपने अंदर निर्मयता पृर्णरूपसे धारण 
करनी चाहिये 


इन सिद्धान्तों पर अब ऋमश+$ विचार करेंगे ।-- 


प्रातृभाव तथा मित्रदृष्टि । ११ 


प्रथम सिद्धांत 
( १ ) आतृभाव तथा मिन्नदृष्टि । 








परमेश्वर को पिता तथा मनुष्यमात्र को भाई माननेका जो उच्च 
सिद्धान्त है, उसको सबसे पहले घाइवलमें ही प्रकाशित किया 
गया है, अन्य किसी प्राचीन प्रन्थमें इस उच्च भाव की कदपना 
न थी, यह ईसाई मतका दावा है |! किन्तु निष्पक्षपात इृष्टिसे बेद्‌ 
के निम्न लिखित मंत्रापर क्षणमर भी विचार किया जाए, तो 
वेदके अन्दर परमेश्वर की न केवल पितृरूपेण फितु साथ ही मा 
तरुपेण कदपना की गई है, यह अत्यन्त स्पष्ट हो जाएगा। उदा- 
हरणार्थ- 

(१) “यो नः पिता जनिता यो विधाता। ” कर, १०।८२। ३ 

(२) “स नो वंधुजैनिता स विधाता । ” यजु, ३२ । १० 

(३ ) " त्वमग्ने प्रमतिसव पितालि नः। ” ऋ, १।३१। १० 

(४) “सर नः पितेव सूनवे अग्ते सूपायनों भव ।” ऋ- १११९ 

इत्यादि स्थलोम परमेश्वर के लिये पिता शब्दका प्रयोग 


अत्यन्त स्पष्ट है। परमेश्वर सबका समानरुपले एक ही पिता दे; 
इस बातको स्पष्ट करनेके लिये यज॒वेंद में - , 


“शप्चन्तु विश्वे अमृतस्य पुत्रा आ ये घामानि दिव्यानि तस्थु 
य. ११॥१५ 


। १9 


१५ चैदिक कततेव्य शास्त्र । 


यह मंत्र आया है, जिसमें सब प्राणियों को एक द्वी अप्रुत स्वरूप 
परमेंश्वर्शैका पुत्र धताया गया है। ऋग्वेद तथा सामचेदम आये:हुए- 
“सत्वं हि नः पिता त्वं माता शतकतो वसृविथ | 
अधा ते सुम्ममीमहे॥ ” कर. ८।९८। ११॥ 
इस मंत्र मे तो साफ्‌ तौर पर परमेश्वर को पिता, माता 
बताते हुए उस से सुखकी प्रार्थना की गई है। परमेश्वर को पिता 
मानते हुए सब मनुष्यों और प्राणियाँ का भातृत्व स्वयं सिद्ध हो 
ज्ञाता है; तथापि यदि स्पष्ट वेदमंत्र की अपेक्षा समझी जाय 
तो ऋग्वेद का निम्न लिखित मंत्र पेश किया जा सकता है । 
“अज्येह्ठासो अकनिष्ठास एते, 
संम्नांतरों चाचधः सौमगय॥” क्र ५६०॥५ 
इस मंत्रका देवता मरुत्‌ है, जिसका मनुष्यवाची द्ोना श्री 
लायणाचायेनेभी, “ मनुष्यक्षपा वा मरुत५ इत्यादि धाक्यों हारा, 
स्पष्ट स्वीकार किया है। मंत्र का अथे यद्द है कि 5( एते ) ये सब 
मनुष्य ( भ्रातरः ) भोई हैं ( अज्येष्टासः ) इनमें से कोई जन्मसे 
' बडा नहीं ( अकनिष्ठासः ) कोई छोटा नहीं, इस समानता के 
भाव को धारण करते हुए सब (सौसगाय ) ऐश्वर्य वा 
उन्नति के लिये ( सं वावृधुः ) मिलकर प्रयत्व करते और आगे 
बढते हैं । सार्वजनिक आतृत्व वा (07/४०:४णे 5%00067॥06व) 
के उच्च सिद्धान्त फा इस मंन्त्र में जितनी उत्तमताले प्रतिपादन 
है उतना बहुत की कम दुसरे पन्धों में पाया जाता है |] परमेश्वर 
को पिता और प्राणिमान्न को परस्पर भाई मानने का स्वाभाविक 
परिणाम सब प्राणियों को मित्र दष्टिसे देखना है। इसी लिये चेदमें 
प्रार्थना की गई है- ह 
“मित्रस्थ मा चक्षुषा सर्वाणि भूतानि ससीक्षन्ताम्‌ । 
है भस्याहं चक्षुपा सर्चाणि भूतानि समीक्षे ! 
का मिज्रस्थ चक्षुषा समीक्षामह्दे॥” य० ३६ । १८ 


श्रातृभाव तथा मित्रदुष्टि । रद 


अथांत्‌ सब प्राणी मुझे मिन्नदश्टिसे देखे, में सव प्राणियों को 
मिश्ररश्टिसें देखू, हम सव परस्पर मित्रदश्टिसे देखें । इससे वढ कर 
मिन्रदृष्टि की शिक्षा दे नेधाछा उपदेश और क्या हो सकता है ? 
इसी प्रसंग में “अनमि्ञ नः पश्चाद्नमित्र न उत्तरात ।” (अथवे० 
<६।8४० | ३) यह वेद मंत्र द्रएव्य हे, जिसम सब दिशाओं म॑ रहने 
वाले प्राणी धमारे मिन्न बने, शत्रता का सर्वथा नाश दो जाए, यह 
प्रार्थना की गई है । द्वेषभाव उपयक्त साथजनिक त्रातृत्व अथवा 
विश्व प्रेम के स्ेथा विरुद्ध है। इस लिये बेद्‌ में स्थान स्थानपर 
द्लेषभाव को दूर करने के उपदेश और प्रार्थनाएं पाइं जाती है । 
उदादरणार्थ- 

(१) “ किश्वा देपांसि प्रमुमुग्ध्यस्मत्‌ । यज्ञु.२१। ३। 
अर्थात्‌ हमारे से सब प्रकार के द्वेंष भाव को दूर 
कर दो | 

(२) यज्ञु. १९। ४६ “ युयोध्यस्मद्‌ द्वेपांसि। ” यह प्रार्थना 

है जिसका अथ हमारे से सब द्वेष यक्त भाचों को दूर 
कर दो ऐसा है । 

(३) ० आरे द्वेषांसि सनुतर्दधाम।” कऋ.५।४५।५ 

यह प्रार्थना हैं, जिलका भाव यह है कि, हम ( सनुतः ) 
दा ( छवेषांसि ) द्वेषभावों को ( आरे दधाम ) दूर 


(४ ) “अछेपे द्यावापृथिवी हुवेम ॥” यजु० १५। २० अर्थात्‌ 
दम सब द्वेष रहित चुलोक और पृथिवी छोक को स्वी 
कार करते हैं, अथवा ये दोनों लोक ह्वेषरहित द्वी। 
द्वेषका इन लोकों से समूल नाश हो जाए, यद्द भाव यहां 
अभिम्रेत मालम होता है। 

(५ ) “स सुत्नामा स्ववो इन्द्रो अस्मदाराचज्चिद्‌ द्वेषः सनुत- 
ययोत ॥ ! , अथवें, २०१ १५५। ७ 


१७ चेदिक कतंव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ सच की रक्षा करने घाला परमेश्वर ढेंप के भाव को 
हमसे सदा दूर रखे । 
(६ ) “इन्द्र: सच्ामा स्वं। अचोमिः सुमृडीको 
भचतु विश्व बेंदा:। वाघतां हेपो अभय 
नःक्ृणोतु सुवीर्यस्य पतयः स्थामा।"” अथवै०२०१२०ह्ा 


अर्थात्‌ सर्वेरक्षक स्वेश परमेश्वर हमारे लिये सदा सुखदायक 
ही। वह हमारे द्वेष भाव को दूर फरके हमें निर्मय चनाए, ता कि 
दम उत्तम चीये के रक्षक स्वामी होचें । 

इस प्रकारफे धजारों मन्त्र वेदोंसे उद्धुत किये जा सकते हैं, 
किन्तु लेख विस्तारके भयसे दम इस विपय में अन्य प्रमाण देने 
की आवश्यकता नहीं समझते। द्वेप भाव को दूर करने की प्रार्थना 
चेदर्म कितने साफ शब्दोम पाई जाती है, इस बात को दिखाने 
के छिये इतने ही प्रमाण पर्याप्त हैं। द्वेप भाव को दूर करके 
परस्पर व्यवद्दार फरना चाहिये, इसके अन्दर द्वी यद्यपि प्रेमसमाव 
को वृद्धि का उपदेश पर्यायरुपेण आ जाता है, तथापि स्पष्टतया 
इस भावके द्योतक दो तीन बेद-मंत्रों को उद्धुत करना यहां, 
अनुचित न होगा । -- 

(१)"लमानी व आक्रृतिः समाना हृदयानि चः | 

समानमस्तु वो मनों यथा व: सु सदासति॥” ऋ,१०।१९१॥४: 

इसका अर्थ निम्त॒ प्रकार है-- | 

( चः ) तुम सब मनुष्यों का ( आकूतिः ) संकदप ( समानी ) 
समान हो, चः ( हृदयानि समाना ) तुम सब के हृदय समान हो, 
(घः) तुह्यारा ( मनः ) मन (समान अस्तु ) समान होवे, (यथा ) 
जिससे ( वः ) तुझारा ( सु सह असति ) मिलकर अभ्यद्य- 
दो सके । इस पर टीका टिप्पणी करने की आवश्यकता नहीं। 


भ्रातृभाव तथा मित्रदृष्टि। १५ 


“यथा नः सर्वे इज्जनोश्नमीवः सडःगमे लुमना असत्‌ ॥" 
य० ३० | ८६ 

अथात्‌ हमारा व्यवहार इस तरद् का हो, जिससे ( सर्च इत्‌ 
जनः ) सथ फे सब मनुष्य ( नः संगमे ) हमारे संग में ( अन- 
मीचः ) नीरोग तथा (सुमनाः) उत्तम मन वाले अर्थात प्रीतियक 
( असत्‌ ) हो जाएं । 

(३ ) अथवेवबेद तृतीय काण्ड के ३० वे लृक्त में इसी वात को 
बहुत दी साफ शब्दों में बताया गया है, जिसमे से दो मंत्रों को 
यहां उद्धत किया जाता हैं-- 

“खह॒दय॑ सांमनस्यमविद्वेप॑ कृणोमि वः । 
न्‍यो अन्यमभिद्दय॑त घत्सं जञातमिवाष्न्या ।” 

परमेश्वर सब मनुष्यों फो उपदेश करता है कि, में (ब) 
तुम्दारे अन्द्र ( स-हृदयम्‌ ) समानहद्य और ( खांमनस्य॑ ) 
समान प्रीति युक्त मन तथा ( अ-वि-द्वेष॑ ) द्वेषका सबंथा अभाव 
( कृणोमि ) स्थापित करता हूं, ( अच्च्या ) गाय ( जात॑ चत्सं 
इव ) जेसे नये चछडेको प्यार करती है, वेसे तुम ( अन्यो 
अन्यम्‌ ) एक दूसरे के साथ ( अमि दयत ) प्रेम करो । 

(४ ) अथव के उच्ची सक्तकां ४ थ प्रंत्र इस प्रकार है-- 

४ येन देवा न वियन्ति नो थे विद्विषते मिथः 
तत्कृण्मो ब्रह्म वो गृद्दे संशान पुरुषेभ्यः ॥ 

अर्थात्‌ ( येन ) जिस ज्ञान फो प्राप्त कर के ( देवाः ) विद्वान 
लोग ( न वियन्ति ) विरोध को नहीं प्राप्त होते, ( नो व मिथः- 
चिद्विपते ) और न परस्पर द्वेंप करते हैं, ( वः ) तुझारे ( गृहे ). 
घर में ( पुरुषेभ्यः ) सब पुरु्षांके लिये ( तत्‌ त्रह्म संशानं ) वह 
बडा विस्त॒त ज्ञान ( रृष्मः ) देते है| यहां घेदिक शानसे अभि- 
प्राय है, जो सम्पर्ण विरोध भाव को दृटाकर परस्पर प्रीति 


एल नहीए फि-इपुएा पिगाएी ऋचा “्] 
५ 
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१६ वैदिक कतंव्य शास्त्र 


(५) 
“प्रिद्ववा उत त्वया चय॑ धारा उदन्या इच । 
अति गाहे महि द्विप$ ॥!! ऋ० २।७।३॥ 


ऋग्ेदका यद्द मंत्र इस प्रकरणमे विशेष उल्लेख करने योग्य दै । 
इस का अर्थ यह है कि, हे परमेश्वर | ( उद्न्‍्या धारा इच ) जिस 
प्रकार जल की घाराएं एक स्थान को छोड दूसरे स्थान पर ज्ञाती 
है, उस प्रकार ( बयम्‌ ) दम ( त्वया ) तेरे आश्रय से ( विश्वा 
उत द्विपः ) सब के सब द्वेप युक्त भावों ले (अति गाददेमहि) पार 
चले जाएं । परमेश्वर का आश्रय लेते हुए, सम्पूर्ण द्वेपभाव का 
नाश करके सब मनुष्यों को परस्पर मिन्नमाव को बुद्धि करनी 
चाहिये, यद्द मंत्र का स्पष्ट अभिप्राय हैं । 

( ३) ऋग्वेद ३२०१ का निम्न लिखित मन्त्र विद्वान्‌ लोग 
केवल भदिसायुक्त व्यवद्दार को दी पसन्द करते हैं, इस बात को 
साफ जाहिर करता है, ओ हस प्रकार है-- 

“ खुज्योतिषों नाः शण्वन्तु देवा 
सजोपलो अध्चरं बावशानाः ॥* 

अर्थात्‌ ( सुज्योतिषः ) उत्तम विद्या प्रकाश युक्त ( सज्ञोपसः ) 
परस्पर समान प्रीतियुक्त ( अध्चरं बावशानाः) अर्िलामय 
व्यवद्दार की कामना करने वाले वा उसे पसन्द करनेवाले(दे चा*) 
विद्वानू छोग ( नः शटण्वन्तु ) दमारी प्रार्थना को सुने ।'अध्वर” 
शब्द की निरुक्ति यास्क मु निने “ ध्वरतिर्िंसाकर्मा तख्तिपेध्ः,” 
'ऐसी बताई है, जिस से अध्चर शब्द का अदिसा मय व्यवहार 
ही मुख्य अर्थ है, यह स्पष्ट प्रमाणित होता है । 

इस प्रकार अहिसा धर्म के मुख्य मुख्य तत्तवों वा मूल बेद्में 

' किस प्रकार उत्तम रीति से पाया जाता है, यद देखा जा सकता 


किक 8... ० +॒ 
हू ।इस विषय के आशक्षेपी तथा शंकाओं का आगे विचार किया 
जाएगा। 


सार्वभीम नियम | १७ 
द्वितीय सद्धांत । 
(२) सा्वभीम नियम! 


परमेश्वर की सर्वेशता का सिद्धान्त इतना स्पष्ट है कि, इस 
विषय में वेद्मन्त्रों का प्रमाण देने की कुछ भी विशेष आवदइय- 
कता नहीं | तथापि तीन चार मंत्र यहां उद्धृत किये जाते हैं, 
जिखसे इस के वारे म॑ सनन्‍्देह न रहे | 

“ऋगषेदका प्रमाण ।” 

(१) कर. १० । ८२ ३ जिस का आधा अंश पहले भी उद्धृत 
किया जा चका है, ईश्वर की सर्वेज्षता का स्पष्ठतया भ्रतिपादन 
करता है, यथा-- 

“यो नः पिता जनिता यो विधाता 
धामानि वेद भुचनानि विश्वा॥”?  कऋ्रु० १० । ८९। ३ 
अर्थात्‌ जो ईइवर दम सब का पिता, उत्पादक और(चिधाता) 
कर्मफल दे नेवाला है, वद्दी ( विश्वा ) सब ( धामानि ) कर्म तथा 
( भूवनानि ) लछोकों को ( वेद ) जानता है | इसी का पाठान्तर 
यजुवेद में- 
“यजुचेंदका प्रमाण ।” 
“स्व नो वंघुजनिता स विधाता 
घामानि वेद सुचनानि विश्वा | ” यज्ञु० ३२ | १० 
इस रुप में पाया जाता है, जिसके अन्द्र ऊपर दिया हुआ 
भाव समान ही है| 
२ 


कन्‍थ, 


१८ चेद्क कर्तव्य शास्त्र । 


5अथव बचेदका प्रमाण ।** 


(२ ) अथर्व बेद्‌ चतुर्थ काण्ड के १६ वे सूक्त के अन्दर इंश्वर 
की स्वेश्ता का अत्यन्त उत्तम काव्यमय चर्णन है। उसमे से 
निम्नलिखित दो तीन मन्त्र चिशेष द्रश्व्य हेँ। इस खूक्त का 
दूसरा मन्त्र इस प्रकार है ।- 

भयस्तिप्ठति चर॒ति यश्व वच्चति यो निलाय॑ चरति य:प्रवककम। 

हो संनिषथ यन्मंत्रयेते राजा तहंद चरुणस्ततीयः ॥!! 

अं, ४। १६ । २ 
अर्थात्‌ ( यः तिष्ठति ) जो खडा होता है ( चरति ) चछता 
है, ( यश्व वंचति ) जो धोखा देता है, (यो निलाय॑ चरति) 
जो अपने को छुपाकर घमता है,( यः प्रतडकम ) जो दूसरे को 
कष्ट देकर इधर उधर जाता है, (द्वो संनिषद्य ) दो मित्र 
शान्ति से वेठ कर (यत्‌ मंत्रयतें) जो गृप्त सलाद करते हूँ,( तत ) 
डस खबको ( तृतीयः वरुण: ) तीसरा सर्वश्रेष्ट ( राजा ) ईश्वर 
( बेद ) जानता है। अमिग्राय यह है कि, उस सर्वज्ष सर्व व्यापक 
से जिसके चिषय में अगले ही मंत्र में कहा है कि “ उत्तास्मिश्नत्प 
उदके निछीनः ” चह समुद्री के अन्दर और इस थथोंडे से जकके 
अन्द्र भी वही छिपा हुआ है। कोई भी अपने को गत रख नहीं 
सकता | परमेश्वर को सर्वेज्ञ सवे व्यापक समझने से ही मनष्य 
अपने को स्व पाप व्यवद्यारों से दूर रख सकता हैं। 
(३) 
सच ठद्गाजा घरुणों विचऐ यदच्तरा रोदसी यत्परस्तात ॥१ 

अथवे, ४। १३।५॥ 
अथांत्‌ ( यत्‌ ) जो कुछ (रोदसी अन्तरा ) पथिवी और 
"लोक के अन्दर हैं, और ( यद्‌ परस्ताट ) जो कुछ इन लोक 
( राजा वदणः ) लर्वोत्तम परमेश्वर € तत सर्च चिचते) 


सार्वभीम नियम । १९, 


उस सथ फो ज्ञानता है | इस विषय में अधिक प्रमाण देना अना- 
चश्यक समझकर अब सर्वश्ञ ईश्वर की अध्यक्षता में जो अथ्छ 
नियम कार्य कर रहें हैं, उन का थोडासा घिचार किया जाता है । 
इन अटल नियमो को घेद में प्रायः “ ऋत और सत्य ” के नाम 
से कहा गया है! प्राकृतिक जगत के अन्द्र कार्य फरनेचाले अट- 
ल व्यापक नियम “ क्रत ” और अध्यात्मिक जगत के अन्दर 
काम करने वाले नियमों को प्रायः “ सत्य ” नाम से चताया गया 
है। इस विषयम ऋग्वेदका प्र सिद्ध मन्च- 

#कुतं थे सत्यं चाभमीद्धात्ततलों अध्यजायत।” ऋ, १ण१९० १ 

विशेष विचारणीय है, जिस का अभिप्राय यह है कि ( ऋतं॑ 
च सत्यं थ) भोतिक तथा अध्याध्मिक जगत में काम करने वाले 
नियम ( अभीद्धात्‌ ) सब तरफ से प्रकाशमान ( तपलः ) लर्वज्ञ 
परमेश्वर से ( अध्यजायत ) उत्पन्न हुए। तप के इस अर्थ के 
लिये- 

४ यस्य ज्ञानमयं तपः ”! 

यद्द मुण्डकोपनिपत का प्रमाण है। इस प्रकार सर्वश्ष परमेश्वर 
की अध्यक्षता में अटल नियम संसार में कार्य कर रहे हूँ, यह बेद्‌ 
मंत्र का स्पष्ट भाव प्रतीत होता है । 

इन अटल नियमों का पालन करने से ही मनष्य को सच्चा 
कल्याण प्राप्त हो सकता है, यद्द वात बेद में- 

“खुगः पन्‍्था अनुक्षर आवित्यार ऋतंयते । 

नात्रावखांदी अस्ति वः |” ऋग्वेद १ |४१।४ 

इत्यादि मंत्रों द्वारा स्पष्ट की गई है,। जिस का अभिप्राय यह 

है कि, ( ऋतंयते ) परमेश्वर के बनाये हुए अटल नियम के अनु- 
सार चलनेवाले फे लिये ( सुगः ) सुगम ( अनुक्षरः पन्‍था; ) 


निष्कण्टक मार्ग दो ज्ञाता है, ( आदित्यासः ) हैं आदित्य ब्रह्म 
22 


२० बैद्क कतव्य शास्त्र। 


चारियो | ( वः ) तुझारे इस शुभ मार्ग में ( अवखादः ) 
(न ) नहीं है, अर्थात्‌ जो छोग परमेश्वरीय अटल नियमों के 
अनुसार चलते हैं, वेही सखी होते है || इसी भाव को समझने 
के लिये निम्न लिखित मन्न देखना चाहिये- 
(२) 
“प्र स मिन्न भर्तो अस्त प्रवस्वान यस्‍्त आदित्य शिक्षति बतेन। 
न हन्यते न जीयते त्वोतो नेनमंहों अश्नोत्यन्तितों न दुरात ॥” 
कर. ३।५९। २॥ 
अर्थात्‌ दे ( मित्र ) सब के द्वित करने वाले ( आदित्य ) सूय 
के समान प्रकाशक परमेश्वर ( यः ) जो पुरुष (तव घतेत शिक्षति) 
तेरे अटल नियम से शिक्षा प्रहण करता है, अथवा उस के अनु- 
सार चलता है, (स मतेः ) घद्द मनुष्य ( प्रयस्वान्‌ अस्तु) कान्ति 
वा ऐश्वय युक्त बनता है । ( त्वोतः ) तेरे से रक्षित होता हुआ, 
वह ( न हन्यते ) न मारा जाता है, (डउत ) और (न जीयते ) 
न मीच शत्रुओं से जीता ज्ञाता हैं। ( एनमू ) इस पुरुष को 
( अन्तितः ) समीप से अथवा ( दूरात्‌ ) दूर से ( अंहः ) पाप 
का भय ( न अद्दनोति ) नहीं प्राप्त होता । भावारथे यद्द है कि, 
परमेश्वरीय अटल नियमों के अनसार चलने में मनष्य पांप और 
भय से मुक्त होकर ऐश्वय शाली होता है। 
(३ ) ऋग्वेद १। ९१ । ७ का मंत्र इस विषयमें और भी स्पष्ट 
है अतः यहां उसका उल्लेख करना अनुचित न होगा-- 
“त्वे सोम महँ भर्ग त्त यून ऋतायते द॒क्ध द्धासि जीवसे॥” 
घड़. १।९१। ७ 
इस मंत्रका म. प्रिफिथ इस प्रकार अनुवाद करते हैं- 
४0 गया एी0 :९७७०४ ह॥6 98छ ७६67 ते 07 ०ण्ण्ए; 
प्रश०प्न 8४686 ॥980 ९88 धयपे शा०78ए ४98 ]8 2४९ ]56 


सार्वभीम नियम | श्१्‌ 


५९)), ” अर्थात्‌ जो ईश्वरीय नियमों का पालन करता है, वह 
चाहे युवक दो वा बृद्ध, परमेश्वर उसको खुख और शक्ति देता 
है, जिससे वह अपने जीवन को अच्छो प्रकार व्यतीत कर सके। 
परमेश्वर की अध्यक्षता में जो अटल नियम कार्य कर रहे है, जि- 
नफे अनुसार फोई भी अपने को घुरे कर्मों के कट फल से बचा 
नहीं सकता, चाहे चद्द कम कितना भी छिपकर किया गया हो। 

यही सूख प्राप्त करनेका सवौत्तम साधन है। देवों अथवा शानि- 
योका महत्त्व इसीमे है, कि थे उन अटल मनियर्मोका पूर्ण रीतिसे 

पान प्राप्त करते हुए, सदा उनके अनुकूल अपने जीवन को 
धनाने का यत्न करते हैं| कभी वे उन अटल नियर्मो के प्रतिकूल 

नहीं चलते । देखिये वे दूका कथन इस विषयमें कितना साफ है-- 


“ऋतांबान ऋतजाता ऋतावुधों घोरासो अनृतद्विपः । 
तेपां चः सुम्ने सुच्छर्दिप्टमे नरः स्थाम ये च खूरयभ/! 
मह़, ७६६१३ 
अर्थात्‌, दे ( ऋतावान:ः ) सत्य युक्त ( ऋतजाताः ) सत्य से 
उत्पन्न हुए (ऋतावधः) सत्यकी सदा घ॒द्धि करने वाले (घोरासः 
अनृतद्विपः ) असत्य के भयंकर विरोधी देव लोगो! हम ( नर; ) 
साधारण पुरुष ( ये च सूरयः ) और जो विद्वान्‌ हैँ, वे सब (व* 
तुम्दारे ( सुच्छर्दिएमे ) अत्यंत सुरक्षित ( सुम्ने ) आश्रय 
( स्थाम ) रहें । 
तात्पय यदद है कि, जिस प्रकार वेध छोग सदा खसत्यके बतका 
पालन करने अथवा ईश्वरीय नियमोके अनुसार अपना जीवन 
व्यतीत करने के कारण सुखी तथा निर्भय होकर विचरण करते 
हैं, वैसे हम सब भी करें । 
इसरे सिद्धांत के विषयमें इतना द्वी लेख पर्याप्त हें। इन व्यापक 
नियमोकों जान कर प्रत्येक पुरुपको अपना जीवन पचित्र और 


श्र चेद्क कर्तव्य शास्त्र । 


सुख मय बताना चाहिये । जो पुरुष अपने स्वार्थ कों सिद करने 
के लिये दूसरों को धोखा देता है, अथवा असत्य व्यवद्दार करता 
है, वह कुछ समय के लिये भले द्वी उन्नत होता हुआ दिखाई दे, 
किंतु सच्चा सुख उसे कमी प्राप्त नहीं हो सकता। इंश्वरीय नियर्मा 
फे विरुद्ध जानेंका कडुचा फल उसको एक न एक दिन अवब्यही 
चखलता पडता है। | 


तृतीय सिद्धांत । 


* [ 

(३) जीवन का आत्तिम उद्देश्य । 

कर्तेव्य शास्त्र जिन समस्याओं और गृह प्रश्नों का उत्तर देने 

के लिये प्रवृत्त हुआ है, उन में से सथ से मुख्य प्रश्च यह है. कि, 
मनुष्य जीवन का अन्तिम ध्येय, लक्ष्य वा उद्देश्य क्‍या है? इस 
प्रश्ष के विचारकों ने भिन्न भिन्न उत्तर दिये हैं। कई नास्तिक 
विचारकों ने केवछ भोग करने को ही जीवन का उद्देश्य माता 
है, जैसे चार्बाकादि; कइयों ने भह्मके अन्दर छीन दो जांचा, इस 
को मनुष्य जीवन का अन्तिम उद्देश्य स्वीकार किया है, जैसे 
अद्वेतवादी; और कई विचारफ्कों ने दुःख से छूट कर निर्वाण प्राप्त 
कर लेना, यही अन्तिम ध्येय है, ऐसा बताया है, जैसे बुद्ध आदि। 
यहां इस विषय पर त्रिवाद न करते हुए चैंदिक भाव मनुष्य 
जीवन के ध्येय के विषय में क्या है, इस बात का संक्षेप से विचार 
करना हैं। इस विषय में निम्न लिखित कुछ मन्‍्त्रों पर विचार 
फरना आवश्यक है-- 

“यत्र ज्योतिरजर्ध॑ यस्मिद्लोके स्वहिंतम | 

तस्मिन मां घेहि पवमानामते लोके अक्षित 


मे 


- ईन्‍्द्रायेन्दो परिस्नव ॥” बह. ९११३७ 


जीवन का अन्तिम उद्देक्ष्य । २३ 


इस मन्त्र का अर्थ यद्द है कि हे ( इन्दो ) सर्व प्रकाशक शान 
मय परमेश्वर ( यत्र अजर्न ज्योतिः ) जहां निरंतर ज्योति है 
( यस्मिन्‌ छोके ) जिस स्थान अथवा अवस्था में ( स्वः ) सख 
( द्वितम्‌ ) रखा हुआ है ( तस्मिनू ) उस ( अम्ते छोके ) अधि- 
नाशी लोकमे अथवा दशा में उस (अक्षिते ) क्षय रह्दित अवस्था 
में, है ( पवमान ) लव को पवित्न करने वाले प्रभो (मां घेहि ) 
मुझे धारण करो, (इंद्राण परिस्नच) मुझ पर सब प्रकार के ऐश्वर्य 
की धृष्टि करों । ऋग्वेद के इस मन्त्र में निरंतर न्‍्योति और सख 
युक्त अविनाशी छोक में रहना ही मनष्य जीवन का ध्येय बताया 
है। इस भाव को और अच्छी प्रकार समझने के लिये इसी सूक्त 
का अन्तिम मन्धर देखना चाहिये--- 
“यन्नानन्दाश्व मोदाश्व मुदः प्रमुद आसते । 
कामस्य यज्ञाप्ता: कामास्तत्र माममतं कृधीन्द्रायेन्दो 
परिस्रव ॥ ” कु. ९१३३।११ 
अर्थात्‌ दे (इन्दो ) सब को चन्द्र के समान आहाद देने वाले 
भ्रभो !( यत्र आनन्वाश्व मोदाश्व ) जहां हर्ष ओर प्रसन्नता है, 
( यत्र मुदः प्रमुदः आखते ) जहां दर्प और बहुत ही अधिक 
हर्ष है, ( कामस्य ) कामना करने वाले जीव की ( कामाः) सब 
कामनाएं ( यत्र आप्ताः ) जहां सिद्ध दो जाती हैं, ( तत्र ) उस 
अचस्था में ( माम्‌ ) मुझे ( अमृतं कृधि )>अमर वनाओ ( इन्द्राय) 
सब प्रकार के ऐश्वर्थ की ( परिस्नच ) मेरे ऊपर व॒ष्टि करो | 
भावार्थ यह है कि दिव्य आनन्द को प्राप्त करना, जहाँ स्थिर 
आनन्द हो, उश्तके साथ दुःख का मिश्रण न हो,और जिस प्रकार 
लौकिक विषय एक फ़े बाद दुसरी, दूसरीके बाद तीसरी,कामना 
को उत्पन्न कर के पुरुष को अशान्त बना देते है, बेसी अवस्था न' 
हो कर, जहां जीव फे सब मनोरथ सफल हो जाएं उस 


२४ ब्रैदिक कर्तव्य शास्त्र | 


अलौकिक आनन्द और शान्ति की अवस्था तक पहुंचना चेद के 
अनसार मनष्य जीवन का ध्येय है । 

(३ ) इस प्रखकग भे ऋग्वेद १० मण्डल का ३६ वा सूक्त 
विशेष द्रष्रव्य है। उस में से एक मन्त्र नीचे उद्घृत किया 
जाता हैं-- 

« विः्वस्मान्नो अदितिः पात्यहसों माता मित्रस्य वरुणस्थ 
रेचतः। स्वर ज्व्योतिर्वुक नशीमद्दि तद्देवान|मवों 
अद्याच णीमदे ॥” पड़, १०३६॥३ 

अर्थात्‌ ( मित्नस्य) सब के साथ प्रेम करने वाले और (रेवतः 
धरुणस्य ) ऐश्वय शाली श्रेष्ठ पुरुष की ( माता अदिति: ) अदीन 
स्वतन्त्रता प्रिय माता ( नः ) हमें ( विश्वस्मात्‌ अंहसः ) सब 
प्रकार के पाप से ( पातु ) बचावे, जिस से हम ( अचुकम्‌ ) पाप 
रहित ( स्वर्वत्‌ ) सुख युक्त ( ज्योतिः ) प्रकाश ( नशीमहि ) 
प्राप्त करें ( ततू ) डसी ज्योति ओर खुख को प्राप्त करने के लिये 
( देवानाम्‌ ) शानियां की ( अबः ) रक्षा को ( अद्य ) आज हम 
( आवृ्णीमद्दे ) खब ओर से स्वीकार करते और चाहते हैं। 

अदिति शब्द का अर्थ बन्धन रहित परमेश्वर भी हो सकता 
है, उस दशा में मित्र वरुण शब्दों से सूर्य चन्द्र का भ्रहण किया 
जा सकता है। तात्पये यद है कि सब प्रकार के पाप से निवत्त 
हो कर दिव्य सुख ओर दिव्य ज्योति को प्राप्त करना मनुष्य जी- 
बन का ध्येय हे। उस आदर्श तक पहुंचने के लिये शारीरिक, 
मानसिक, आत्मिक शक्तियों के समविकाश की आवश्यकता है, 
- इस भाव को निम्त लिखित वेद मंत्र में साफ तौर पर प्रकर किया 

' गया है- 
“पिश्वाह्य त्वा सुमनसः सचक्षलः प्रजावन्‍त अनमीचा अनागसः । 
उद्यन्त सवा मिश्रमहों दिवे दिवेज्योगू ज्ीवाः प्रति पद्येम सूर्यभू॥” 

तट, २० | ३७। ७ 


जीवनका अन्तिम उद्देश्य । र्५ 


इस मन्त्र में सूये पद से न केचछ भौतिक सर्य का किन्‍्त सर्व 
प्रकाशक परमेश्वर का भी भ्रद्ण हे, यह सारे सक्त को देखने से 
स्पष्ट विदित होता है। हे ( मिन्रमहः ) मित्रों द्वारा पजनीय पर- 
मेश्वर | हम सब ( जोबाः ) जीव ( विश्वाहा ) सदा ( सुमनसः) 
उत्तम मन वाले ( लुचक्षसः ) उत्तम दृष्टि वाले ( प्रजावन्तः ) 
उत्तम सन्तान युक्त ( अनमीवाः ) सब रोगों से रहित ( अना- 
गसः ) सब पापो वा अपराधोसे रंहित हो कर (दिवें दिवे ) 
प्रति दिन ( उद्चन्तं त्वा ) हृदय में प्रकाशित होने वाले तुझ 
( सूर्यम्‌ ) सर्च प्रकाशक प्रभुकों ( ज्योग ) चिए काछ तक अथ- 
वा दीधे आय तक ( प्रति पर्येम ) देखते रहे | 

अभिप्राय यह है कि, उत्तम मन, इन्द्रिय, प्रजा, आदि को धारण 


करते हुए, और सब पापों से रहित पवित्र जीवन बनाते हुण, 
सर्व प्रकाशक भगवान की हृदय में प्रकाशित होनेवाली ज्योति के 


दर्शन करना,यही मनष्य जीवनका एक मुख्य लक्ष्य होना चाहियें। 
इस मन्त्र से जीव इश्चर का भेंद्‌ भी स्पष्ट रीतिसें लचित होता 
है। इस दिव्य ज्योति की प्राप्ति परमेश्वर की दया से ही हो सकती 
है, इस अभिप्राय को वेद में स्थान स्थान पर स्पष्ट किया गया है, 
उदादरणार्थ अथर्व चेद्‌ २० | ७९ | १ के निम्न मन्त्र को देखिये। 


इन्द्र ऋतु न आभर पिता पुत्रेभ्यों यथा । शिक्षा णो अस्मिन्‌ 
परुहत यामनि जीवा ज्योतिरशीमद्दि॥ ” अ. २० । ७९ | १ 


जिस का अर्थ यह है कि, हे ( इन्द्र ) ऐश्वर्य युक्त प्रभो! 
(पिता पुत्नेभ्यो यथा ) जिस प्रकार पिता पुत्र की कामनाकों पूण 
करता है, इस प्रकार त्‌ ( नः ऋतुम्‌ ) हमारी कामना वा संकल्प 
को (आभर) पूर्ण कर | हे (पुरुद्ठत) अनेक विद्वा्ों द्वारा स्तुति 
किये गये परमेश्वर ! ( अस्मिन यामनि ) इस समय( नः शिक्ष ) 


' रद चेद्क करतेब्य शास्त्र 


इमें तू शिक्षा दे, ता कि हम ( जीवाः ) जीव (ज्योतिः अशीमदि) 
ज्योति को प्राप्त करें। तात्पर्य यद्द है कि परमेश्वर दी पिता माता 
के समान हमारे सब मनोरथों को पूर्ण करने वाला है, उसी की 
कृपा से हम दिव्य ज्योति को ध्राप्त कर सकते हैं । 
इस समय तक जो ऊपर मन्त्र उद्धुन किये गये हैं, उन से 
दिव्य आनन्द तथा ज्योति को प्राप्त करना मनुष्य जीचन का ध्येय 
पु प पे नस. 
है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है; अब दिव्य शान्ति प्राप्त करनेके विषय 
में एक दो वेदमन्त्र दे कर इस विषय का उपसंधार कियाजाएगा। 
अथवे १० वे काण्डका नवम्र सूक्त सम्पूर्ण इस विषय में द्रव्य 
है, केवल दो मन्छा यहां उद्धुत करना पर्याप्ष है- 
(१) 
“शास्तानि पूर्चरुपाणि शान्तं नो अस्तु रृताकृतम्‌ । 
शान्त॑ सूतं च भव्यं व सर्वेमेव शमस्तु नः॥ ” में. २. 
अर्धात्‌ ( पूर्व रुषाणि ) भावी परिवतन के पूर्व दिखाई देने 
चाले रूप ( शान्तानि सन्‍्तु ) शान्ति देनेवाले हो, ( नः छूता- 
झतम्‌ ) हमारे किये हुए और न किये हुए सब कर्म (शान्तम्‌ 
अस्तु ) शान्ति दायक हो (भूतं भव्यं च ) भूत और भविष्य 
( शान्तम्‌ ) शान्ति युक्त हो ( स्चेम्‌ एवं ) सभी कुछ ( नः शम्‌ 
अस्तु ) हमारे लिये शान्ति दायक होवे। ऐसी अवस्था प्राप्त करनी 
चाहिये, जिल से भूत भविष्य वतेमान में होने चाली कोई भी 
घटना वा पदार्थ हमारी शान्ति को भंग करने वाला न हो सके, 
यह इस वेद मंत्र का स्पष्ट अभिप्राय धतीत होता हैं। इसी सक्त 
के अन्तिम मन्‍्च का पिछला भाग इस प्रकार है- ह 
“+ तामिः शान्तिमिः सर्वशान्तिमिः शमयातरो*हं चद्ह घोर यविद्द 
क्र यविद्द पाएं तच्छिवं तच्छान्तं सर्बमेष शम्स्तु नः॥ ” 
अ. १९९ १४ 


जीवन का अन्तिम उद्देदय । २७ 


इस का अर्थ यह है कि उन पृथ्वी जल वायु आदि की शा- 
न्तियों से, उन सब प्रकार की शान्तियों से, ( शमयामः )हम सब 
कुछ शान्त बनाते है (यद्हि घोरम ) जो कुछ इस संसार मे भय॑- 
कर है ( यत्‌ इद ऋरणम ) जो कुछ यहां ऋर है, ( यत इह पापम्‌ ) 
ज्ञो कुछ यहां पाप है ( तेन ) वह सब ( शान्तम्‌ ) शान्त दो जाए 
( तत्‌ शिवम्‌ ) वह सब अपनी भयडःकरतादि छोड कर शान्ति 
दायक हो जावे ( सर्वेम्‌ एव ) सब कुछ ( नः शम्‌ अस्तु ) 
हमारे लिये शान्ति दायक हो जाबें। इंश्वर की स्तुति, प्राथना, 
उपासना के अतिरिक्त शुभ कर्मों का अनुष्ठान अथवा यज्ञ इस 
ध्येय तक पहुंचनेका मुख्य साधन है। इस बातको दिखानेके लिये 
चारों वेदों में पाए जाने वाले पुरुष सक्त के निम्न लिखित प्रसिद्ध 
चेदमन्त्र का उल्लेख करना पर्याप्त है- 


“यज्ञेन यश्ञमयजन्त देवास्तानि धर्मोणि प्रथमान्यासन्‌॥ 
ते ह नाक॑ महिमानः खचम्त यत्र पूर्व साध्या: सन्ति देवा॥” 
ऋ, १०। ८९। १६३ यजु, ३१। १६ अथर्व, का, ७५ ।५१ १ 


इस मन्त्र का सरल अर्थ यह हे कि ( देवाः ) शानी छोगों ने 
( यज्ञेन ) देव पूजा, संगति करण, और दान के द्वारा ( यज्ञम्‌ ) 
पूजनीय परमेश्वर की (अयजन्त) पूजा की (तानि प्रथमानि धर्माणि 
आसन ) वही यज्ञ पद्‌ वाच्य देव पूजा अर्थात्‌ बिद्वानों वा ईश्वर 

! सत्कार,संगति करण और दान सब से मुख्य धर्म हैं। (महि- 
मानः ) महत्व युक्त (ते ) वे देव ( यत्र ) जहां ( पूर्वे साध्याः ) 

व॑ सिद्ध ज्ञानी जाते रहे है उसी ( नाक॑ ) दुःख रघित मोक्ष 
स्थान .को ( सचन्त ) प्राप्त करते है। 


२८ चैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


यज्ञ शब्द, यज-देच प॒जा संगति-करण-दानेपु इस अध वाली 
यज्ञ धात से दता है, अतः उसके उपय क्ू अथंके विषय में कोई 
विप्रतिपत्ति नहीं हो सकती । मुख्यतः यक्ष विधायक यज॒॒वेंद के . 
श्म अध्याय के प्रथम मन्त्र के “ देचों वः प्रापंयत श्रेष्ठतमाय 
फम्णे ” ये शब्द स्पष्ट यज्ञ का मख्य अर्थ श्रेष्ठठटम कर्म है इस 
वात की सूचना दे रहे है । इस प्रकार वेद मन्त्रों के आधार पर 
विचार करने पर दिव्य शान्ति, दिव्य ज्योति और दिव्य आनन्द 
अथवा मोक्ष को प्राप्त करना द्वी मनुष्य जीवन का अन्तिम ध्येय 
होना चाहिये, यह धात साफ विदित द्वोती है। इन तीनों शब्दों 
की थोडीसी व्याख्या कर देना आवश्यक है, ताकि बैंदिक भाव 
स्पष्ट समझ में आजाए | दिव्य शान्ति से अभिप्राय उस मानसिक 
वा आत्मिक शान्ति से है, जिस की प्राप्ति पर सख दुःख, हानि 
लछाभस, जय पराजय, शोक हूप, निन्‍द्रा स्तति, मान अवमान, 
इत्यादि खब हन्द्ों मं मन समान रूप अथवा क्षोम रहित रहता 
है। दिव्य ज्योतिका तात्पय सर्च व्याप्त भगवान की सत्ता को 
खंखार के प्रत्येक पदार्थ और घटना में अनभव करनेका है ओर 
दिव्य आनन्दका आशय- 

आनन्दादइथेच खल्विमानि भतानि जायन्ते आनन्देत 
जातानि जीवन्ति, आनन्द प्रयन्त्यमिलंविशन्ति !” 

डपनिषद के इस चचन के अनुसार आनन्द मय भगवान को 
अध्यक्षता में इस जगठ का सारा व्यचद्वार चल रहा है, यह समझते 
हुए सर्चेदा आनन्दित रहने का है। दिव्य शक्ति की भाप्ति 
भी जीवन का ध्येय है, जिस के विषयम आगे विचार किया 
जायगा। इस तृतीय सिद्धान्त के वारे में इतना ही लेख पर्याप्त 
है । 


आत्मौपस्य दृष्टि। २९ 
चतुर्थ सिद्धांत । 
--केकददएुघ--- 
(४५) आत्मौपम्य दृष्टि । 


आत्मा की अमरता के विषय में यहां विस्तार से विचार करने 
की आवश्यकता नहीं, फ्यों कि यद अत्यन्त प्रष्तिद्ध सिद्धान्त है। 
बेंद में अग्नि, इन्द्र, इत्यादि नामों से अनेक स्थानों पर जीवात्मा 
का वर्णन आया है| क्र. मं. १। १६४ के निम्न लिखित दो मंत्र 
स्पष्ठ जीवात्म। की शरीर से पथक सत्ता और अमरताका प्रति- 
पादन करने वाले हैं | 
(१) 


“जीवो मृतस्य चरति स्वधामिरमत्ये। मत्येना स योनिः ॥ 
क्र. १ ।१६४ | ३०. 


अर्थात्‌ ( ज्ञीवः ) जीव ( अमत्यं: ) अमर किन्तु ( मर्त्यत ) 
मरणशील नश्वर शरीर के ( सयोनिः ) साथ रहने बाला हें, 
वद्द ( मरतेस्थ स्वधामिः ) मृत पुरुषादि प्राणियों की शक्तियां के 
साथ ( चरति ) घिचरण करता है। आत्मा यद्यपि स्वयं अमर 
है, वथापि शरीर के अन्द्र प्रवेश करना दी उस का जन्म फद्दा 
जाता है। इस शरीर के छट ज्ञाने पर भी जोवात्मा नष्ट नहों होता, 
किन्त प्राणियाँ की शक्तियों और अच्छे बुरे कर्मों के साथ विचरण 
करता है । स्वधा शब्द का अर्थ स्वकीय धारणा शक्ति यह प्रसिद्ध 
ही है; यहां अमिप्राय कर्म से मालूम होता हैं । अगला मन्त्र जी- 
बात्मा का और भी स्पष्ट वर्णन करता है, यथा- 


३० वैदिक कतंव्य शास्त्र । 


“झपदय गोपामनिपध्मानमा थे परा व प्रथिसिश्चरन्तम । 
स सपभ्ीचीः स विपू्चीबेसान आ वरीवर्ति भुवनेष्वन्तः॥ 
ऋ. १ १६४ । ३१. 

ज्ञानी पुरुष के मुख से इस मन्त्र का उपदेश कराया गया हैं। 
( अनिपद्यमानम्‌ ) नष्ट न होने वाले अर्थात्‌ अमर ( आ च परा- 
च ) इधर उधर ( पथिमिः चरन्तम्‌ ) अनेक मार्गों से भ्रमण 
करने घाले ( गोपाम्‌ ) इन्द्रियों फे रक्षक वा राजा इस जीव को 
( अपस्यम्‌ ) में ने देख लिया है । इस जीवात्माका साक्षा- 
सकार कर लिया हैं। (सः ) वह जींवात्मा का ( सधोचीः ) 
अनकूछ अथवा सुखदाबंक ( सं ) वही ( विपुचीः ) प्रतिकूल 
योनियों को ( वसावः ) धारण करता हुआ ( भुवनेपु अन्तः ) 
लोको के अन्दर ( आवरीवर्ति ) बार बार चक्कर लगाता हैं। 
भावार्थ यद्द हैं कि, जीवात्मा अमर और इन्द्रियादि का अधिष्ठाता 
है घही अपने कर्मो के अनुसार भिन्न भिन्नयोनियों में प्रवेश करता 
है। इस प्रकार शरीर के नए होने पर भी जीवांत्मा का नाश 
नहीं होता इस सिद्धान्त को समझलेने से मन॑ष्य का जीवन कि- 
तना उच्च ही सकता है इस की कल्पना सकरात, चीर दकीकत, 
घछुषि दयानन्द,आदि धम्मवीरोके चरिन्न पढनेंसे की ज्ञा सकती हे। 

यह इन्द्र ( जीव ) ही शरीर रूपी जगत्‌ का पक मात्र अधिष्ठाता 
है और इसके अन्दर काम फोधादि सब शत्॒औकों वश में करने 
की पूर्ण शक्ति विद्यमान है, इस वातकों प्रमाणित करनेके लिये 
निम्न लिखिद मन्त्र उद्धुत किये जाते हैं- 

है श्‌ 
“अदमस्मि सपत्नहा इंद्र इचारिशे जक्षतः। 
अधः सपत्ना में पदोरिमे सर्च अभिष्ठिता: ॥”? 


कं. १०१६६४२ 


आत्मौपस्थदृष्टि । ३१ 


यद्द मन्त्र आधिभीतिक अर्थ में समाज विधातक शत्रओं और- 
आध्यात्मिक अथे में आत्मा की शक्ति फो क्षीण करने वाले काम 
फ्रोधादि शन्रुओ को पूण रुपसे वश में करने की शक्ति आत्मा 
के अन्दर दे इस भावकों सचित करता है। छब्दार्थ इस प्रकार 
है ( अहम ) में आत्मा ( सपत्न-हा ) शत्रओं का नाश करने 
वाला ( अस्मि ) हूं, ( इन्द्र इव ) सर्वेश्वयं यक्त परमेश्वर की 
तरह में भी ( अरिएः ) अमंगल रहित और ( अक्षतः ) रोगादि 
बाधा रहित हूं। ( इमे सपत्नाः ) ये सब काम फोधादि शत्र ( में 
पदोः अधः ) मेरे पैसे के नीचे ( अभिष्टिता:)खडे हुए हैं, अर्थात्‌. 
इन आन्तरिक और बाह्य शत्रुओं की कोई ताकत नहीं कि वे मुझ 
आत्मा को अपनी अधीनता में रख सके। क्षत्रिय बाह्य शन्चुओं 
का सामना करने के लिये अपने अन्दर इस प्रकार का साहस 
और आत्म विश्वास उत्पन्न करे, निससे शात्र उसका कुछ न 
बिगाड़ सकें। इस प्रकारके वेद मन्जो में में समझता हूं, कि अध्या 
ह्मिक और आधिभौतिक दोनों द्वी भाव अमिप्रेत हैं । 

(२) इस इन्द्र ( जीव ) की शक्ति के विषय में ऋ १ण४८५ 
का निम्न लिखित मन्त्र देखने योग्य है।-- 
४ अहमिन्द्रों न परा जिग्य इद्धनं न मृत्यवे अवतस्थे कदाचन॥”! 

यहां इन्द्र पद से ईश्वर और जीव दोनों का श्रहण है। जीव" 
पक्ष में मन्त्र का अर्थ यह होगा कि,( अहम ) में ( इन्द्रः ) ऐश्वये 
यक्त वा शक्तिशाली आत्मा हूं, में यह शरीर नहीं हूं, (घनं न परा 

जिग्ये ) में अपने सामथ्य रूपी अमूल्य धन को नदीं खोऊंगा। 

में ( मृत्यवे ) मृत्युके लिये ( फदाचन ) कभी (न अवतस्थे ) 
नहीं खडा होता, अर्थात्‌ मुझ आत्मा की कमी मृत्यु नहीं हो 
सकती । इस प्रकार यहां आत्मा की अम्रता तथा शरीरसे पृथक 


9७०. 


सत्ता का स्पष्ट प्रतिपादन किया गया हैं। अपने को शरार से 


डरे चैंदिक कर्तंच्य शास्त्र 


पृथक समझते हुए अपनी दिव्य शक्ति की वृद्धि के लिये प्रत्येक 
व्यक्ति को सदा यत्न करना चाहिये यह इस मंत्र का भावाथ है। 


३ ) इन्द्र ( जीच ) की इस गुप्त शक्ति को बढाने के लिये 
आत्म विश्वास की बडी मारी आवद्यकता है, अतः चेद मंत्रों में 
बार बार आत्मविश्वास वर्धक भावनाओं का निर्देश किया गया 

हैं; डदाहरणार्थ अथव १९ | ५१ में इस भावना फो घारण करने 
का उपदेश है- 


४ अयुतोष्दमयुतों म आत्मायुत॑ में चक्षरयुते में श्रोत्रमयुतों 
मे घराणोश्युतो में ब्पानों ्युदो में ब्यानों ध्युतो् स्चेः 7! 
जिस का अर्थ यह है कि ( अहम्‌ )में (अयुतः) सर्वथा अपरा- 
जित हूं, मुझे कोई दवा नहीं सकता; ( में आत्मा अयुत्तः ) मेरा 
आत्मा विजयी स्वाधीन वा पराक्षमी है, किसी से दवने चारा 
नहीं है, ( में चन्ष॒ ५ भ्रोत्र, घाण:, अपान:, व्यानः अयुता: ) मेरे 
सब इन्द्रिय तथा प्राण शक्ति शाली हैं, ( अय॒ुतः अहदं खर्वः ) में 
सार का सारा अयुत अथांत पराक्षमी, अधप्य हू, संसार की 
कोई शक्ति नहीं कि जो इस आत्मः को दवा कर रख सके, इस 
प्रकार की भावता घारण कश्ने से दी जात्मिर दिव्य शक्ति 
का प्रकाश होता है| अपने को द्वीन दीन इवछ मानने ओर दिन 
रातू निवेलता के विचार रखने से आत्मा की शक्ति ऋमशः क्षीण 
हो ज्ञाती हे, अतः बसे अवेदिक भावों को घारण करना सर्वथा 
अनुचित है! वेद में परमेश्वर को “ आत्मदा ” ओर * चछदा 
( ऋ १० । १२१।३४ ) अर्थात आत्मिक शक्ति और शारीरिक्त वल 
को द॑चे वाला बताया गया है, और “ बरछूमल्ति वर॑भयि घेंहि 
इत्यादि मंत्रों द्वारा उसी से वल की पार्थना की गई है क्यों कि 
सम्पूर्ण शक्ति का स्लोठ वही है। इस प्रकार वेद की द्रष्टि में ईश्वर 


77" 


आत्मोपस्थद हरि । ३३ 


भक्ति और आत्मविश्वाल से गुप्त आत्मिक दिव्य शक्ति की वृद्धि 
होती है, यद्द बात स्पष्ट हो जाती है । 

अब सब प्राणियों में सुख दुःख अनुभव फरते वाले आत्मा की 
खत्ता को मानते हुए अपने समान उनके साथ व्यवद्ार करना 
चाहिये, इस सिद्धान्त की पुष्टि में एक दो वेद मन्त्र उद्धूत करके 
अगले विषय को लेंगे | इस विषय में यजु० अ०४० के ये दो मन्त्र 
विचारणीय हैं, 

यस्‍्तु सर्वाणि भृतान्यात्मन्नेवानुपत्यति । 
सव-भूतेषु चात्मानं ततों न विचिकित्सति ॥ 
यजु, ४७ ६ 

अर्थात्‌ ( यः तु ) जो तो ( सर्वांणि भूवानि ) खब भूतों को 
६ आत्मन्‌ एव ) आत्मा-परमात्मा में ही ( अनुपश्यति ) देखता 
है, (सर्व भूतेष च) और सब आ्रणियोम (आत्मानम्‌ू अनुपइ्यति) 
विद्यमान आत्मा को देखता है, ( ततः ) उस ज्ञान होनेके पश्चात 
( न विचिकित्सति ) वह आत्मा की सत्ता मे कभी सन्देह नहीं 
करता, अथवा “ विज्ञग॒प्सतो ! इस पाठ को मानने पर वह 
सर्व सूर्तों में व्यापक पक परमात्माकों मानने वाछा और सब 
प्राणियों में अपने ही समान सुख दुःखका अनुभव करने वाला 
आत्मा विधमान हैं। इस धातको मानने वाला ज्ञानी कभी किसी 
से घणा नहीं करता, यह वेद मन्त्रका स्पष्ट अमिप्राय हैं। अपने 
पेट को भरने के लिये निरफ्राध प्राणियों के गले पर छुरी 
चलाना वेंद्की आशा के स्पष्ट विरुद्ध हं, यह इसा से ज्ञात हा 

' सकता हं | 
दूसरा मन्त्र इस प्रकार हैः 


6 यरिमस्सर्वाणि भूतान्यात्मैवाभूदू विजानतः ॥ 
तत्र को भोहः के शोक पएकत्वमनुपद्॑यतः ॥ ” यज्ु, ४० ।७ 


डरे 


३४ चैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


इस मंत्र के अर्थ के विषय में विचारकों के अन्द्र मतभेद है; 
तथापि हमारे विचार में इस का अर्थ यह है, कि ( यसिमिन्‌ ) 
जिस अवस्था विशेष में ( विजानतः ) ज्ञानी पुरुष की दृष्टि में 
( उर्वाणि भूतानि ) सब्र प्राणी ( आत्मा एवं अभूत्‌ ) अपने 
आत्मा फे ही समान हो जाते हैं, अर्थात्‌ ज़व पुरुष अपने आत्मा 
के समान सब के अन्दर समान रुप से आत्मा को जानते हुए 
सब के साथ प्रेम करने छगता है, ( तत्र ) उस अवस्था विशेष 
में ( एकत्वम अनुपदयतः ) खब प्राणियों में आत्म-दृष्टि ले एकता 
को अनभच करने वाले शानी के लिये ( कश्मोहः ) मोह कया 
और ( कः शोकः ) शोक क्या रद्द खकता है? 

४ आत्मवत्सबंभतानि थः पदयति स पडिंतः । ?' 

इस प्रसिद्ध उक्ति के अन्दर पाये जाने वांले तत्व का दी गुछठ 
रूप से इस चेद मंत्र के अन्दर उपदेश किया गया है । इस विषय 
में और कुछ लिखने की घिशेष आवद्यकता नहीं। कर्तव्य शास्त्र 
के साथ अथवा जीवन की पवित्रता सम्पादन करने के साथ 
इस आत्मा की अमरता-आत्मौपस्य दृष्टि आदि विषयक सिद्धान्त 


का कितना घनिष्ठ सम्बन्ध है यह वात थोड़ी गस्भीरता से चिचार 
करने पर स्पष्ट शात हो सकती है। 


पञ्चम सिद्धान्त । 
(५) कर्म नियम । 


सर्वेश्ष परमेश्वर की अध्यक्षता में संखार के अन्दर जो अटल 
नियम कार्य कर रहे हैं, यह फर्म नियम उन्हीं में से एक है। पर- 
मेभश्वर कम फल दाता है ओर जीव फो अच्छे बुरे कममों का फल 
अवधद्य ही भोगना पडता है, इस बात छा प्रतिपादन करने वाले 


फर्म नियम । ३५ 


घेद में सेकड़ों मंत्र पाए जाते हैं, जिन में से केघल दो तीन का 
निर्देश करना यहां पर्याप्त है । इन में से प्रथम ऋग्वेद मं. १ सू, 
१६४ फा २० वां मंत्र है, जिस में जीव ईश्वर की दो पक्षियों फे रूप 
में कल्पना करते हुए यद्द कद्दा है कि-- 
(१) 
/ द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया, समान वृक्ष परिपस्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्पल स्वाहत्यनप्मन्नन्यों अभि चाकशीति ॥ ” 

अर्थात्‌ (समाने पुश्ते) अनादि होने से समान प्रकृति छपी वृक्ष 
पर ( सयुजञा ) एक दूसरे से योग करने वाले [ क्यों कि जीव 
इंभ्वरफा सम्पन्ध व्याप्य व्यापक, उपासक उपास्य, पुत्र पिता 
आदि का है] ( सखायी ) परस्पर मिन्नरूप (द्वा सुपर्णा ) दो 
पक्षी (परिपस्वजाते) मिल कर बैठते वा एक दूसरेका अलिझगन 
करते हें । ( तयो: अन्यः ) उन दोनों में से एक पक्षी ( जीवाव्मा- 
रूपी ) ( स्वाडु पिप्पलम्‌ अत्ति ) स्वाडु फलका भोग करता है, 
( अन्यः ) दूसरा ईश्वररुपी पक्षी ( अनश्षन्‌ ) स्वयं भोग न करते 
हुए फेवल ( अमि चाकशीती ) साक्षी धन के देखता रहता 


च्् 


है। स्थादु फल यह यहां उपलक्षण मात्र है, बुरे कर्मक। फल बुरा 
ही भोगना पडता है । म॑. २२ में ' मध्चदः ” यह जीवों का विशे- 
पण और ' तस्येदाहुः पिप्पलं स्वाहग्रे ” इन शब्दों द्वारा जीबॉके 
कर्मके अनुसार स्वाहु मधुर और कटु फल चखनेका साफ तोर 
पर निर्देश किया गया है| अथर्व का ४ । १६ के कुछ मन्त्र पहले 
उद्धृत किये जा चुके हैं। दो एक और मन्त्र इस विषयमे अत्यन्त 
उपयोगी द्वोने के कारण यद्दां उद्धुत किये जाते हैँ-- 

४ उत यो धामतिसर्पात्परस्तान्ष स मुच्यातै चरुणस्य राक्षः | 
दिवस्पशः प्रचरन्तीद्मस्य सहस्त्राक्षा अति पदयन्ति भूमिम॥” 

जझ० ४। १६। ४ 


/ $ 


हा 


के 


३६ वैद्क कर्तव्य शास्त्र। 


इस मन्त्र मं आलऊकूकारिक तारे पर अटल काम नियम का 
घ॒र्णन किया गया हे | शब्दार्थ इस प्रकार हे-- 


( उतत यः दाम परस्तात्‌ अति सर्पात )जो घुलोक के भी पार 
चला जाए वद भी ( वरुणस्य राज ) सर्वोत्तम ईश्वरके पाश 
वा राज्य से ( न मुच्याते ) नहीं छूट सकता । (अस्य) इस पर- 
मेश्वर के ( द्विस्पशः ) दिव्य गुप्त चर ( इदं प्रचरन्ति ) इस 
सारे लोक में विचरण करते हैं, ( सहस्लाक्षाः ) सहस्त्र नेन्न रखने 
वांले के समान थे दिव्य गत चर अथवा अट्छ कमोादि विषयक 
नियम ( भूमिम्‌ अति पद्यन्ति ) पथिवी का अच्छी प्रकार निरी- 
क्षण करते है। वेद स्वेज्ञ भगवान का काव्य है, अतः उसके वर्णन 
प्रायः कविता की दृष्टि से हो मान फर तात्पय समझना चाहिये; 
अन्यथा केवल शब्दार्थ समझने से कुछ काम नहीं चछ सकता । 
यह बात स्पष्ट है कि ऊपर के मन्त मे वरुण के गृप्तचर्सो से तात्पर्य 
किन्हीं फरिइतों वा सूतो का नहीं अपितु विश्व व्यापक स्थिर 
कर्माद्‌ नियमों का है। ये नियम समान झुूपसे सर्चत्न भुकोक 
अन्तरिक्ष और चुलोक में काये कर रहे हैं, अभिप्राय यह है कि 
मनुष्य पहाड की चोटी पर हो, गुफाके अन्दर हो, अथवा समुद्र 
के बीचम हो, कहीं भी अपने किये हुए अच्छे या बुरे कर्मों के 
फलसे वह छुटकारा पा नहीं सकता । वरुण के पाशों से भी वेद 
धायः इसी अटल नियम का वर्णन फरता है, यथा इसी खक्त के 
मं, ७ में- 


“ शर्तेन पाशैरसिधेदि वरुणनं मा ते मोच्यनृतवाहू नृचक्षः ।” 
ये जो शब्द आये हैं इन का स्पष्टीकरण फर्म नियम फे आधार 


पर ही किया जा सकता है। मन्त्र का अर्थ उस के -अनसार यह 
होगा कि, हे ( नृचक्षः वरुण ) मनुष्यों के कार्यों का निरीक्षण 


कर्म नियम | ३७ 


फरने वाले सर्वोत्तम परमेश्वर ! ( एनं ) इस पापी को (शत्तेन 
पाशे! ) सेकडों पाशों से ( अभिधेहद्ति ) धारण करो अथवा बांध 
दो । ( अनुत-वाक्‌ ) असत्य भाषण करने वाला पुरुष (ते ) 
तेरे बन्धनांसे ( भा मोचि ) न छटे | इस प्रकार यह स्पष्ट है कि 
घेद में अनेक स्थानों पर स्पष्ट चा आलडकारिक रीतिसे कर्म 
नियम को स्वीकार किया गया है। परमेंश्वर के लिये ' विधाता। 

का प्रयोग प्रायः वेद्‌ में पाया जाता है, जिस का मुख्य अर्थ 
ही कम फल दाता हैं। जीव के कर्मो के अनसार अच्छी बरी 
योनियाँ में जाने का पहले वर्णन किया जा च॒का है | 


किन्तु इस दिपय में एक संशय प्रायः उत्पन्न होता है। 
यदि संचम॒च घेदक अनुसार किये हुए कमे नाश किसी भी अ- 
घस्था में नहीं हो सकता, तो प्रार्थना करने की आचद्यकता क्‍या 

९ इस के उत्तर में निवेदन यह है. कि प्रार्थना का उद्देश्य अपने 
अन्दर निरमिमानता तथा परमेश्वरकों सद्दायक जानते हुए उत्साह 
पैदा करना है, न कि किये हुए पाप से छुटकारा पांना। जहां 
जहां पापसे छडाने की प्रार्थनाएं पाई जाती हैं, वहां भावी पापसे 
मक्त कराने अथवा किये हुए पापको फिर न करने का ही तात्पय 


समझना चाहिये | उदादरणाथ- 


४ थद्‌ प्रामे यद्रण्ये यत्सभायां यदिन्द्रिये । 
यदेनश्रक्तमा चयमिदं तद्वयजामहे स्वाहा ॥” 
यह यजर्भंद के ३ य अध्याय का ४५ थां मंत्र है । इस के अन्द्र 
४ त्राम, अरण्य, सभा; इन्द्रिय आदिम (वर्य यत्‌ एनः चक्रम)दमने 
जो पाप किया दै (तत इदं) उस इस खारे, पाप को (अवयजामहे) 
हम दूर करते हैं, अर्थात्‌ भविष्य में न करने का निश्चय करते हें 
ऐसा कहा है जो भावी पाप से निवृत्ति का निर्देश करता है। 


ड८ वैदिक कर्तव्य शास्त्र 


४ कृत सिद्देनः प्रमुमुस्ध्यस्मत॥। 
राजन्रेनांसि शिक्षयः रूतानि है! “ब्छ २| २४ 


इत्यादि मंत्रों में चद्यपि ऊपर से छिझे गये कर्मोा के फलसे छुडाने 
का भाव प्रतीत होता है, पर गग्मीरतासे थोडा विचार किया ज्ञाय 
तो उनके अन्दर उन भूत काल में अप्ठान से किये हुए पापा को 
फिर न करने का भाव दी प्रधान मालम देने लगता हूँ। इस प्रकार 
गोस्वामी तरूसीदास ने ' कम प्रधान विश्वरचि राखा, जो ज्षत 
करहि सो तस फल चाखता * इन सन्दर शब्दों मं सिस कमे नि- 
यम का पतिपादन किया है, वह वेद के अन्दर किस तरह पाया 
ज्ञाता है, यद्द संक्षेप से दिखाने फे अनन्तर जब हम बेंदिक कर्तव्य 
शास्त्र के छठे आधार मत सिद्धान्त पर प्रकाश डालने का यत्न 
करंगे । 


के 


सेद्धांत । 


घष्ठ ॥ 
(६ ) पाप निवात्ति के लिये निश्चय ! 


दिव्य ज्योति को प्राप्त करना वेद के अनुसार मनृष्यज्ञीवन का 


एक मुख्य ध्येय हैँ, यह तृदीय सिद्धान्त की व्याख्या -मे॑ दिखाया 
जाचुका हैं। इस विपयमे जनन्‍्य प्रमाण उद्घुत करने की सावहय- 
कता नहां, तथापि अन्धकारसे ज्योति की ओर जाने का प्रयत्न 
करना प्रत्येक व्यक्ति का मुज्य कर्ेच्य हैं, इस भावना को स्पष्ट 
करने के लिये च्छू० घ्धम मण्डलूके ७० वें सक्तके सप्रलिद्ध दस 
ते मन्त्र का इंछेख करना यहां अन्नचित न होगा जो इस प्रकार 
छ8+« 

उद्वर्य तमसस्परि ज्योतिष्पस्यन्त उत्तरम | 

देव॑ देवज्ा सूर्यमगन्म ज्योतिरत्तमम । 


रत 


कम 


पापनिवृत्ति के लिये निश्चय | ३९ 


अर्थात्‌ ( घयं ) हम सब ( तमसः परि ) अन्धकारसे परे 
( उत्तर ज्योति: ) श्रेष्ठ आत्मिक ज्योति को (उत्‌ पह्यन्तः ) 
भछी प्रकार देखते हुए ( देव॑ देवज्ना ) सुर्यादि देवा के भी प्रका- 
शक ( सूर्यम्‌ ) अन्धार निवारक ( उत्तम ज्योतिः ) सर्वोत्तष् 
परमेश्वर की ज्योति को ( अगन्म ) प्राप्त करें | प्रक्ति अचेतन 
होने के कारण अन्धकार मय अवस्था में है, उसके अन्दर दिन 
रात मग्न रहना अर्थात्‌ लोकिक विषयों का दर समय चिन्तन 
करते रहना, अपने को आध्यात्मिक अंधेरे के अन्दर रखना है । 
आत्मा चेतन होने के कारण एक विशेष ज्योति रखता है, अतः 
प्रकति और उसके तत्तों से चने हुए इस शरीरके विचार से 
डठ कर आत्म तत्त्व का चिन्तन करना चाहिये, और फिर सध 
ज्योतियां के आदिस्लोत सम्पूर्ण आत्मिक अन्धकार को दूर करने 
वाले भगवान्‌ का चिन्तन करना उचित है; जिस की ज्योतिसे 
ये सर्य चन्द्रादि सब देव प्रकाशित द्वो रहे हैं, 
“तमेव भानतमनु भाति सचे 
तस्य भासा सर्वेभिदं विभाति ॥ 
इन्द्दी शब्दों में उदनिषद्‌ ऊपर कहे हुए भाव को प्रकाशित 
करती है। बह प्रह्मकी ही ज्योति हे जिसके विपयम उपनिषदों में 
लिखा हैं, कि-- 
५ सिच्ते हृद्यग्रन्धिश्लिद्न्ते स्चसंशयाः ! 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दछ्टे परावरे ।' 
अर्थात्‌ उस ब्रह्मके दर्शन करने पर हृदय की प्रन्थि अथवा 
काम चासना सब नष्ट हो जाति है, सब सन्देंह एक दूम काफूर 
हो जाते हैं और वन्धन में डालने वाले सब कर्मों, का क्षय हों 
जञावा है। इस सर्चोत्कृष्ट ज्योति को प्राप्त करने का प्रत्येक व्यक्ति 
को अवद्य यत्न करना चाहिये। 


8४० बैदिक कतव्य शास्त्र | 


/ अमतत्व की प्राप्ति ” मनष्य जीवन के ध्येयों में से एक 
मख्य ध्येय है, इस विपय के प्रमाणों को भी ततीय सिद्धान्त 
की व्याख्या करते हुए एद्धृत किया जा चुका है, तथापि इस 
विषयमें यजवेंद के ३ थ अध्यायका ६० वां मन्त्र द्रएव्य है जो 
निस्‍त प्रकार है । 


४ ध्यम्बक यजांमदे सुगन्धि पुर्विर्धनम्‌ । 
उ्वोदकमिव वन्धनान्मृस्योमु क्षीय मामृतात्‌ ॥”? 


इस मन्त्र का अर्थ यह है कि दम सब ( स॒गन्धिम्‌ ) उत्तम 
स॒गन्धित पुष्पादि जिस ने बनाये हैं. ऐसे ( पृश्चिधेनम्‌ ) पुष्टि 
की वृद्धि फरने वाले पोषक ( ध्यम्घकम ) शान कमे उपासना 
विधायक वेद जिस के नेत्र के समान द्शन कराने का साधन 
हैं, ऐसे परमेश्वर की ( यजामहे ) पूजा करते हैँ । ( उर्चारुकम्‌ ) 
फल विशेष ( वन्धनात्‌ इब ) जेसे अपनी डारी से अछग होता 
है, वैसे में ( मृत्योंः मुक्षीय ) मृत्युसे मुक्त.होऊं, मृत्यु के वन्‍्धन 
और भय से अपने को छुडा ले; किन्तु (मा अमृत्तात्‌ ) अमृतत्व 
से कभी न छट। उयम्बकम के उक्त अथे के लिये आधार ' बेंद- 
जयी जिनेनाणी ' आदि स्फन्द्पुराणाधक्त चचन हैँ। आध्यात्मिक 
अर्थ में मृत्य और अमृत पदों के भांव को स्वयं ऋग्वेद में ' यस्य 
च्छाया अमृत यस्य मत्यु३,” इन शब्दों द्वारा स्पष्ट किया गया है, 
जिनका तात्पये यह हैं, कि भगवान्‌ की शरण में रहना अथवा 
दिन रात भगवान्‌ के चिन्तन में तत्पर रहता और उस पर भरों 
सा रखना यद्दी अमृत ओर उस से दर रहना अथवा उस का 


, क्षणिक विषयों का चिन्तन करना यही मृत्यु है। कद्दोपनिषत्‌ 
« अन्दर 


पाप निवृत्ति के लिये निश्चय । ४१ 


४ पराचः कामाननु संयन्ति वालास्ते 
मृत्योयेन्ति विततस्य पाशम्‌ ” 

इन शब्दों के द्वारा इसी वैदिक भाव की व्याख्या की गईं है, 
जिन का अर्थ यह है, कि मूर्ख छोग क्षणिक वाह्य विषयों के पीछे 
दौड कर अपने को मृत्यु के फेले हुए जालमें डालते हैं। इस 
प्रकार मृत्युसे अमृत की ओर जाने का अभिप्राय क्षणिक विषयों 
से स्थिर शाश्वत जीवेश्वरादि आध्यात्मिक विपयो के चिन्तन 
करने का है, यह स्पष्ट हो सकता है । 

अब पापसे पुण्य मार्ग की ओर आनेका यत्न करना चाहिये; 
इस भाव की थोडी सी व्याख्या करनी है। वास्तव देखा जाए 
तो यही किसी भी फर्तेव्य शास्त्रका आधारभूत मुख्य सिद्धान्त 
है। श्स विषयके स्पष्टीकरण के लिये निम्न लिखित तीन चार 
मंन्‍्त्री पर विचार करना चाहिये । 

(१) परि माने दुश्चरिताद वाधस्वा 
मा सुचरिते भज ॥ यज़ु, ४ | २८ 

अर्थात्‌ हे ( अग्ने ) शान स्वरुप परमेश्वर | (मा) मुझे 
( दुश्नरिताद ) दुष्ट चरित्रले ( परि धाधम्व ) दूर रखो और 
( भरा सुचरिते भज ) अच्छे चरित्र में मुझे सदा प्रीतियुक्त करो। 
मैं सथ दुए व्यवद्वारोकों त्याग कर उत्तम चरित्र बाला बनूं; यह 
इस मंत्रका स्पष्ट भाव है । 

(२) ऋ. २। २७ ५ का निम्न मंत्र भी उसी भावका समर्थन 
करने वाला है। यथा- 

“युप्माक॑ मिजावरुणा प्रणीतौ परि श्वप्नेव, डुरितानि बृज्यामू ” 

अर्थात्‌ ( मिश्रावरुणौ ) मित्र दष्टिसे खब को देखने बांले श्रेष्ठ 
सज्जनों वा अध्यापक व उपदे शक लछोगो!(युप्माक प्रणीती)तुम्द्दारे 
नेतृत्व में ( श्वश्ना इव) गतेकी तरह सब पापोका परित्याग करूं। 


छ२ वैदिक कर्तव्य शास्त्र | 


इस मंत्रम पापकी गते वा गढे के साथ जो उपमा दी गई है, घह 
बड़ी महत्व पूर्ण है। जो पुरुष श्रेष्ठ छोगों की संगतिमें रहकर 
उनके साथ उत्तम मार्ग पर चलता है चही अवनति की तरफ 
से जानेवाले सब पापसे अपनेकों शीघ्र मुक्त कर लेता है. यह 
भाव मंत्र के अन्द्र सूचित किया गया है। 


ट्श्छ 


(३ ) सामबेद पूर्वाचिक ५।१। ७ में भी बडी उत्तमता से 
सब प्रकार के पाप ओर दुए विचारों से दूर रहने की भार्थना की 
ऐप 
गई है, जो इस प्रकार है- 
/ अपामीवामप सूधमपसे धत डुर्मतिम्‌ । 
आदित्यासों युयोतवा नो अंहसः ॥” 


अर्थात्‌ ( आदित्यालः ) हे सूये के समान तेजस्वी मद्दात्मा 
पुरुषो ! ( अमीवाम्‌ अप ) रोग को दम से दूर करो ( सूधम्‌ 
अप ) हिसा के भाव को दम से दुर करो ( हुमेतिम्‌ ) टुष्ट बुद्धि 
वा होन विचार को ( अप सेधत ) दूर भगाओं, (नः ) हमें 
( अंहसः ) पापसे ( युयोतत ) दूर करो । न केघरू, बाह्य पाप 
किन्तु दुष्ट विचार, हिंसादि दुए भाव तथा उनके परिणाम्न रोंगा- 
दि से अपने को महात्माओं के संग द्वारा दूर रखने का सुन्द्र 
उपदेश इस साम के मन्त्र में पाया जाता है, जो बार बार मेन 
'फरने योग्य है । 

पाप से पुण्यमाग की ओर जाने में कई कठिनाइयां आती हैं। 
अनेक प्रकार की विध्च वाधाएंँ उपस्थित द्वोती हैँ. अतः वेद मन्म्रो 
मे इस विषयक दृढ निश्चय को अत्यावश्यक माना गया है। निम्न 
लिखित तीन चार मन्त्र इस विषय में विशेष द्रव्य हैं । 


(१) यो नः पाप्मन्न जद्दालि तमु त्वा जद्दिमों चयम्‌ ॥ 
० '. अथबे ६।२६१२ 


पाप निवृत्ति के लिये निश्चय । ४३ 


अर्थात्‌ ( पापान्‌ ) है पाप (यः) जो तू ( नः) हमें 
(न जद्दासि ) नहीं छोडवा (तंत्वा) उस तुशझ को (बरय ) 
हम ( 5) निश्चय से ( जद्दिमः ) छोड देते हैं। एक बार जब 
पुरुष पाप के अन्दर फंस जाता है तो उस से छुटकारा पाना कठिन 
हो जाता है। कई बार उस पापका दास वन कर मनृष्य न चाहते 
हुए भी बार बार पाप कर बैठता है किन्तु हृढ निश्चय के द्वारा 
मनुष्य पाप पर विजय प्राप्त करने में अबश्य दी सफल होता है। 
गीता में अजुन का - हे 
“४ झथ केन प्रयुक्तोथ्यं पाप॑ चरति पूरुषः। 
अनिच्छक्षपि बाष्णंेय बलादिव नियोजितः॥”? 
भ० गी० ३ | ६३ 
यह प्रश्न वेद मन्त्र के प्रथम भाग की द्वी एक प्रकार से प्रश्न 
रूप में व्याख्या है। दृढ निमश्चय के सिवाय पॉप को छोडने का 
और कोई उपाय नहीं, इस विषयम अथर्व ४। १७५ का निम्न 
मन्त्र देखिये - 
(२) " दौष्वप्य्य॑ दौर्जीवित्यं रक्षो अम्वमराय्यः। 
हुर्णास्‍्नीः सर्वाः दुर्वांचस्ता अस्मन्नाशयामसि ॥? 
अर्थात्‌ ( दौष्वप्न्यं ) हुष्ट स्वप्न आना (दौजोंवित्य॑) हुए जीवन 
व्यतीत करना (अभ्वव रक्ष)) वडा भारी राक्षसीय भाव (अराय्यः) 
अनैश्वर्य ( दुर्णाम्नीः ) दुष्ट नाम वाली ( सर्वाः ) सब (डुर्वाचः) 
हुए बाणियां ( ताः ) उन सब को ( अस्मत्‌ ) हम सब से (नाश 
यामसि ) नाश करते हैं। “ अभ्व॑ रक्षः ” से अभिमान स्वार्थ 
भांव से मालूम होता है जो राक्षस प्रकृति के छोंगो का विशेष 
चिन्दर हैं। जाप्रतू स्वप्न दशा में तथा शरीर मन वाणी के द्वारा 
किसी भी प्रकारके पाप को न करने का और जो जो पाप हो चुके 


४७ घैदिक कतेव्य शास्त्र । 


हैं उन को भविष्य में न होने देने का निश्चय करना चाहिये यह 
इस बेद्‌ मन्त्र का तात्पये है जो निःसन्देह अत्यत्तम है। पहले 
दिखाया जा चका है कि भनष्यके आत्मा के अन्द्र दिव्य शक्ति 
विद्यमान हैं उस दिव्य शक्ति को प्रयोग में छाते हुए प्रत्येक व्यक्ति 
को पाप पर विजय प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिये। आलस्थ 
प्रमाद्‌ के कारण उत्तम ऐश्वर्य से चंचित रहना भी एक बडा भारी 
पाप है। मानसिक दुछ विचार ही पहले पहले मनुष्य को पाप में 
प्रवृत्त कराते हैं, अतः जब मन के अन्द्र दुष्ट विचारों का उद्य 
हो उसी समय मन को वेदफे शब्दों में यो कहना चाहिये । 


(३ ) परोपेद्दि म्वस्पाप किमशस्तानि शंससि। 
परेहि न त्वा कामये चक्षां चनानि संचर 
गहेष गोष में मनः ॥ अ० द्ा8णा१ 


अर्थात्‌ ( पाप मनः ) हे पापी मन ( परा उपेहि ) तू दूर भाग 
जा। ( किम्‌ अशस्तानि शंसलि ) त्‌ क्‍यों मुझे बुरी बातों का 
उपदेश करता है (परेहि) भाग जा दूर भाग जा (न त्वा कामये ) 
में तुझे नहों चाहता | तू चला जा ( चुक्षां बनानि संचर ) वृक्ष 
ओर घनो के अन्द्र जा कर त्‌ संचार कर; यहां तेरे लिये कोई 
स्थान नहीं ( में मनः ) मे श्र सन ( गृहेषु ) घर के व्यापार में 
और ( गोषु ) गो रक्षादि विषयक विचारों में गा हुआ है अतः 
उल में तुझ पाप के प्रवेश का कोई द्वार नहीं है। इस मन्ज का 
भाष कितना उत्तम है यह प्रत्येक विचार शील व्यक्ति स्वयं ज्ञान 
सकता है। इस प्रकार दृढ निश्चय के द्वारा आत्मा की प्रेरणा से 
पाप से पुण्यमागें की ओर आकर अपने जीवन को पवित्न बनाने 


का प्रत्येक व्यक्ति को यत्न करना चाहिये यह चेद मन्जोका स्पष्ट 
अभिप्राय है। 


सम विकास | ४५ 


सप्तम सिद्धान्त। 
(७ ) सम विकास । 


शारीरिक मानसिक तथा आत्मिक्त शक्तियोंका समविकास होना 
चाहिये यह वेदिक कर्तव्य शास्त्र का अत्यावश्यक सिद्धास्त 
है। वेद के अनुलार यह समविकास ही उन्नति का मूल मन्त्र है। 
इस सिद्धान्त को भली भान्ति समझने के लिये निम्न लिखित 
चेद मन्जों का मनन करना चाहिये । 


(१) ख॑ वर्चला पयसा स॑ तनूमिरगन्महि मनला सं शिवेन । 
[..प पे ९ 
त्वष्टा सुदन्नी विद्धातु रायोश्नुमाष्ठु तन्‍्चों यद्‌ घिलिष्टमू ॥ 
यज्ु. २। २४ 


अर्थात्‌ हम सब ( वर्चला सम्‌ अगन्भद्दि ) तेज से संयुक्त हो 
( पयसा सम्‌ ) पल दायक डुग्धादिरस से संयुक्त हो ( तनुभिः 
सम्‌ ) उत्तम पुष्ठ शरीरों से और ( शिवेन मनसा ) शुभ विचार 
करने वाले मन से ( सम्‌ अगन्मदि ) संयुक्त हो ( सुद्चः ) उत्तम 
दान शील ( त्वष्टा ) तेजस्वी पुरुष या प्रज्ञापति परमेश्वर ( रायः 
विद्धातु) हमारे अन्द्र सब तरह का ऐश्वर्य धारण करे (ततन्वः) 
शरीर की ( यद्‌ विलिएम्‌ ) जो न्यूबता वा दोष है उसे ( अनु- 
माह ) वह दुर करे अथवा निर्मेठ बनाए। इस मन्त्र के अन्दर 
जो यजुच॑द में थोडे थोड़े पाठ भेंद्से दो तीन स्थानों पर आया 
है, शारीरिक तथा मानसिक शक्तियोंके सम विकास का भाव 
चहुत स्पष्ट है। मनके साथ बुद्धि चित्तादि की शक्तियों के विकाल 


के विषय में निम्न मन्त्र द्रष्टव्य है -- 


४६ चैदिक कर्तव्य शास्त्र। 


(२) ८ मनसे चेंतले घिय आकूतय उत चित्तये। 
मत्ये श्रुताय चक्षसे विधेम दृचिपा चयम्‌॥ 
अथर्व, ६।४१। १ 

( बयम्‌ ) हम सव ( मनसे ) मन के लिये ( चेतसे ) चित्त 
के लिये ( घिये ) बुद्धि के लिये ( आछूतये ) शुभ संकब्प के 
लिये ( उत ) ओर ( चित्तये ) शान के लिये ( मत्यें ) मनन के 
लिये ( श्रुताय ) श्रवण के लिये ( चक्षले ) दशनादि' शक्तियों के 
विकास के लिये (हृविषा ) भक्ति द्वारा ( विधेम ) भगवान्‌ की 
आराधना करें। तात्परय यह मारछूम होता है कि भक्ति इत्यादि 
के द्वारा मन बुद्धि चित्त इन्द्रिय आदि की संपूर्ण शक्तियोँ को 
समान रूप से विकसित करने का अवदय प्रयत्त करना चाहिये । 

(३ ) यजु० १४ । १७ भी वेदोक्त समविकास के प्रदर्शन के 
लिये यहां उध्द्‌ त किया जाता है जो इस प्रकार है-- 

/ आयुर्मे पाद्दि धारण पाह्मपान में यादि चक्षुमें पाद्दि 

भ्रोत्रं मे पाहि बा में पाहि मनो में जिन्वात्मानंमे 
पादि ज्योतिर्मे चच्छ ।” 

इस मन्त्र के अन्द्र परमेश्वरसे आयु प्राण अपान मन और 
वाणी आदि के साथ मन ओर आत्मा की रक्षा तथा तृप्ति 
वा शक्ति वृद्धि के लिये प्रार्थना की गई है, जिस का तात्पय यही 
है कि भगवान्‌ की कृपासे हम सब अपनी इन्द्रियों तथा मन आत्मा 
की खब प्रकारके पांपो ओर इुब्येस़नों से रक्षा करते हुप उनकी 
शक्तियों के विकास में समर्थ हो सके, क्‍यों कि यद बात: साफ है 
कि दुरुपयोग करने से इन्द्रिय मन तथा आत्मा की शक्तियां क्षीण 
होती हैं। ह 

(४) यजु० ६। १८५ का भी इस सम विकास के सस्वन्ध में 
उपदेश अत्यन्त स्पष्ट है अतः उस का उल्लेख करना आवश्यक 


सम विकास । ४७ 


प्रतीत दोता है। यद गुरु की शिष्य के प्रति उक्ति मालूम देती 
9 अकतआ। 
४ प्नस्त आप्यायतां चाकत आप्यायतां प्राणस्त 
आप्यायतां चक्षुस्त आप्यायतां भोत्र त आप्यायताम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ है शिष्य ( ते मनः ) तेरा मन (आप्यायताम ) वुद्धिको 
प्राप्त दोवे । (ते वाक) तेरी वाणी वृद्धिको प्राप्त होवे।(प्राणः चक्ष + 

अंते आप्यायताम्‌ ) तेरे प्राणतथा आंख कान आदि इन्द्रियां 
खब वद्धि को प्राप्त होवं | अर्थात्‌ मन इन्द्रिय धाणी आदि की 
शक्तियाँ का विकास ही शिक्षा का मुख्य एक हएद्देश्य हे। बेद्‌ के 
इसी मन्त्र को छेकर फेनोपनिषत्‌ के प्रारंभ में- 

« आप्यायन्तु ममाडगानि वाक्‌ प्राणज्चक्षु: श्रोत्रमथों बलमि- 
निद्रयाणि उ सर्वाणि ” इत्यादि मन्त्र की रचना की गई है। इस 
में मानसिक और शारीरिक बल की साथ साथ वृद्धि का भाव 
बिलकुल स्पष्ट है | यजु. अ. ३६ के सुप्रलिद्ध मन्त्र- 

५ थन्मे छिद्रं चक्षपोहंद्यस्य मनसों वाति तृण्णम्‌ | 

बहस्पतिमें तद्द्धातु ” 

इत्यादि में भी चक्ष रादि इन्द्रियों तथा मच और हृदय सम्बन्धी 
खब दोषों को दूर कर के उन की शक्तियों को सम रुपसे विकसित 
करने का साध पाया जाता है । आत्मा की शक्तियों के विकाश को 
सम्बंध में पहले कई वेद मंन्‍्त्रों का उल्लेख किया जा चुका है, 
यहां फिर से उस विषयक प्रमाण उपस्थित करने की विशेष आ" 
वच्यकता नहीं । निम्न लिखित प्रसिद्ध वेद मन्त्र शारीरिफ शक्ति 

को विकाश के विषय में विशेष रुपसे प्राथंना करत हुए आत्मा के 
भी सर्वंदा उत्साह पूर्ण रखने का स्पष्ट निर्देश करता है, अतः 
उसका यहां इलेख फरना जरूरी है । मन्त्र इस प्रकार है- 
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५ चाडम आसजन्नसोः प्राणश्रक्ष रक्ष्णीः थ्रोन्न कर्णयोः । 
अपलिताः केशा अशोणा दन्‍्ता बहु वाह्ोवेलम। 
उऊवोरोजों जंघयोज॑वः पादयों: प्रतिष्ठा अरिष्ठानि में 
सो त्मानि सुष्ठः ॥ ” अथवब १९॥६०१-२ 

इस मन्त्र मं चाणी, नाखिका, आंख, कान, दांत, वाहु, जंघा, 
ऊछ, पेर, इत्यादि की शक्तियां सदा स्थिर रह, मेरे सब अंग नी- 
रोग हो, यद्द प्रार्थना करते हुए ' आत्मा भनिभ४ः ' ऐसी प्रार्थना 
की गइ हैं जिस का अर्थ यद्द है, कि मेरा आत्मा उत्साही बना रहें। 
आत्मा को सदा उत्लाही बना कर रखने से ही उस की शक्तियां 
का घिकाश हो सकता हैं, यह वात अत्यन्त स्पष्ट है, अतः इस की 
व्याख्या करना सबवंथा अनावश्यक है । इस तरह शारीरिक मान- 
सिक तथा आत्मिक शक्तियाँ के विक्राश के लिये दिन रात यत्न 
करना प्रत्येक व्यक्ति का प्रधान कर्तव्य है, मह वात निर्विवाद है । 


अष्टम सिद्धान्त 
(<) व्यक्ति और समाज का सम्बन्ध | 


सर्चेश परमेश्वर कली अध्यक्षतामं कुछ व्यापक अटल नियम कार्य 

कर रहे हैं, और उन को लमझकर उन्त के अनसार चलने से दी 

मनुष्य का फल्याण हो सकता है, यह पहले बताया जा चका है। 

इन अटल नियमों की सचा सिद्ध करने के लिये- 

अद्व्घानि वरुणस्थ बतानि ! ऋ, १। २७। १० 

वथा, “त्वं हि के पर्वत न थ्रितान्यप्रच्युतानि इस ब्रतानि” 
ऋ.२।२८। ८ 

आदि अन्य भी बेद्‌ मन्त्र उद्धृत किये जा सकते हैं, किन्त 

निवन्ध विस्तार के भय से उन को यहां लिखना अनावश्यक है। 


व्यक्ति और समाज का सम्बन्ध। ४९ 


यह वात वैदिक भाव को समझने के लिये अच्छी प्रकार जान लेनी 
चाहिये कि, ये नियम व्यक्ति समाज तथा राष्ट्र में समान रुप से 
काय कर रहे है। उदाहरणाथ जेसे एक व्यक्ति को किये हुए अच्छे 
था बुरे कम का फल किसी न किसी रुप में अवश्य ही मिलता 
है, उसी प्रकार समाज और राष्ट्र को भी अच्छे बरे कार्यों का 
परिणाम अवदय ही भोगना पडता है । जब ये सामाजिक और 
राष्ट्रीय पाप बहुत बढ जाते हैं,अर्थात्‌ जब लोग मोह मायामें फेस 
कर स्वार्थ साधन में दिन रात तत्पर हो जाते हैं, और धन मान 
फे मद से मस्त हो कर, दीनों की सद्दायता तथा पतित जनोद्धार 
रूपी कर्तव्य के पालन से भी मुंह मोड बेंठते हैं, तो उस समय 
प्रायः सयझकर व्यापी रोग भूकम्प ज्लपूर (वाढ) आदि के रूप 
में भगवान की ओर से उन्हीं अपने राष्ट्रीय पापा का परस्कार 
मिलता है, ता कि 'मनुष्य सावधान द्वो कर पुत्रः धर्म माग पर 
चलने का निश्चय कर ले | इसी प्रकार-- 
४ सत्यमेष जयते नानृतम्‌ “ 

इत्यादि उपनिषदो में प्रकाशित विश्व व्यापक नियम व्यक्ति 
समाज राष्ट्र तीनों पर समान रुपसे छागू हैं। ऐसे ही अन्य नियमों 
को समझना चाहिये। इस प्रकार अटल विश्वव्यापक नियमों फो 
समझने से व्यक्ति समाज और राष्ट्र तीनों अपने को सब 
तरहके पापों इहुव्यलनों और अत्याचारों से बचा 
सकते हैं। व्यक्ति समाज का एक अडदग हैं। समाज की सेवा 
करना यही व्यक्ति का मख्य कतंव्य है। उस सेचा के योग्य अपने 
को बनाने के लिये शारीरिक मानसिक आत्मिक शक्तियों का 
विकास प्रत्येक व्यक्ति को अबइय करना चाहिये। यह समझना 


हा [ ० 
के बैंदिक आदश अथवा उपनिषदादि प्राचीन ग्रन्थों में एक 
४ 


५० चैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


व्यक्ति के लिये वर्णित आदर्श केवल अपनी ही उन्नति अथवा 
वैयक्तिक शान्ति सम्पादन करना है, यह पघडी भूल है । केवल 
शान द्वारा ही मीक्ष लाभ होता है और शान धाप्ति के अनन्तर 
खब कर्मों का परित्याग कर देना चाहिये क्‍यों कि अच्छे बुरे 
सभी कर्म बन्धन में डालने वाले हैं, यह भाव जो मायाबाद्‌ वा 
नवीन चेदान्त के ग्रन्थों में पाया जाता है; वस्तुतः अधेदिक हे ! 
भगवदगीता का अभिप्राय इस विपय में स्पष्ट है कि-- 
«४ सक्ताः कमण्यविद्वांसो यथा कुवेति भारत । 
कुर्याद्‌ विद्वांस्थथाब्सक्तश्चिकीपु लॉकसंग्रहम्‌ ॥ "' 
भू, अ.३।॥ ५५ 

अर्थात अज्ञानी पुरुष आमस्क्ति पर्वक जैसे फाय करते हैं, वेसे 
शानी फो निष्काम भाव से केचछ छोकसंग्रह अर्थात्‌ छोगो को 
सन्मार्ग पर छाने के लिये कार्य अवब्य द्वी करने चाहिये | उप- 
निपदों में श्रह्मकश्ानी की दशा का वर्णन करते हुए अनेक स्थानों 
पर ' क्रियाचान्‌ ” यह उस फा विशेषण आया हैं तथा मुण्ड- 
कोपनिपत्‌ में“ 

० आत्मेक्रीड आत्मरतिः क्रियाचानेप ब्रह्मविर्दा चरिष्ठः । ” 

# क्रियांचन्तः श्री त्िया चरह्मनिष्टा: । ? 

इत्यादि वाक्य पाये ज्ञाते हैं, जो स्पष्ट इख वात को प्रमाणित 
ध#रते है, कि शान पाप्त कर लेने पर सब कर्मों का परित्याग 
करके जंगल >> संमाधि रूगा कर बेठ जाना यही चेंदिक आदशो 
नहीं | समदृष्टि कैपों धारण करते हुए समाज सेवा अथवा लोको- 
पंकार करना यह फ्रैत्येक शादी का कर्तव्य हैं। इस बात को स्पष्ट 
फेरने के लिये भर्गवर गीता में“ 

४ लभन्तें ब्रह्मनिव णिप्रषयः क्षीणकद्पपषाः । 

छिन्नद्वेधा धत+पिनिः सर्वेभूतहिते रताः॥ ” भर. गी. अ. ५। २५ 
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इत्यादि अनेक ज्छोक कहे गये हैं। अब इस विषय में बेदके 
अभिप्राय को देखना है। निम्न लिखित भनन्‍्च इस विषय पर 
प्रकाश डाछ सकते हैं-- 

(१) प्र सुमेधा गातुविद्‌ विश्ववेधः सोम: पुनानः सद एति 
नित्यम्‌ । भुवद्‌ विश्वेषु काव्येषु रम्तानु जनानू यतते 
पञ्च घीरः ॥ 

ऋ.,९।९२ | ३ 

अर्थात्‌ ( सुमेधाः ) अच्छी बुद्धि बाला ( गातु बित्‌ ) भूमि 
वा देश की अवस्था को जानने वाला ( विश्वदेषः ) सब से प्रख- 
ज्ञता पूर्वक व्यद्दार करने बांला ( स्ोमः ) सौम्य गुण युक्त 
पुरुष ( पुनानः ) अपने सडगसे सबको पविन्न फरता हुआं 
( नित्यमू ) खदा ( सद॒ःप्र-एति ) सभामें आता है। यह (धीर:) 
धैर्य युक्त पुरुष ( विश्वेषु काव्येषु ) सब कात्यों में ( रन्‍ता भुबद) 
रमण करने वाला होता है, अर्थात्‌ सब उत्तम श्रन्थों का अच्छी 
प्रकार वह स्वाध्याय करता है। सब कवियों की बातों को ध्यान 
से विचारता है और फिर ( पञ्च जनान्‌ अनु ) ब्राह्मण क्षत्रिय 
बेश्य शुद्र निषाद इन पांचों प्रकार के लोगों से बने हुए मनुष्य 
समाज के हित के लिये ( यतते ) यत्न करता है। गातु शब्द 
का पृथिवी यहं अथ निघण्दु में दिया दी है, विश्व देव शब्द में 
दिव धातु का व्यवहार अथवा मोद यदद अर्थ ले कर सब प्रस- 
प्वता पूवेक व्यवहार करने वाला यह अर्थ सर्वंथा सम्भव है। 
इस लिये सारे मंत्रका अभिप्राय यह होगा कि, प्रत्येक बुद्धि 
मान का यह कतेंव्य है कि वह अपने देशकी यथाथं अवस्था को 
जान कर, सब विचारकों तथा ज्ञानियों के श्रेथों को पढ कर धेय 
पर्वक सारे मनष्य खमाज के हित के लिये प्रयत्व करे ओर इल 
उद्देश्य से सभा समितियां की योजना करे; ता कि दृढ संगठन 
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हो कर समाज का कल्याण हो सके। यह मंत्र वड़े ही गर्म्भ 
और महत्व पूर्ण भाव को लिये हुए हैं। 

(२ ) यजु. के अन्तिम अध्याय में- 

" अन्धंतमः प्रविशन्ति येब्सम्भतिमपासते | "' 

इस धाक्य फे द्वारा अलस्भ ति अर्थात फेवर चेयक्तिक उन्नति 

भे सन्तुए रहकर परोपकारा्थ कार्य न करने वालों की स्पष्ट 
न गति वत्ताइ है, जिस से साफ भाव निकलता है कि, केवल 

धेयक्तिक उन्नति से सन्‍्तए होना बेदिक आशय के प्रतिकूल है। 

(३ ) अथवे. ११ वे काण्ड के पच्चम सूरत में जो ब्रह्मचर्य 
सूक्त फे नाम से पसिद्ध है प्रायः सच के सब मंत्र इस साथ की 
पुष्टि करने वाले है कि ब्रह्मचर्य तप इत्यादि के द्वारा अपनी 
शक्तियों को चिकसित करके छोकोपकार में अपने को समर्पित 
कर देना चाहिये । उद्ाहरणाथर्थ मं. में कहा है ।- 

“४ स दाधार पूथियाीं दिवे थे ! 

वह ब्रह्मचारी चुलोक और पृथिवी लोक का घारण करता है। 
में, ४ से फहा है-- 

“ब्रह्मचारी समिधा भेखलूया भ्रमेण छोकांस्तपल्ला पिपति। 


अर्थात्‌ इह्चचारी अपनी ( समिधा ) दीघि वा वेल ले मेखला 
अस्त अर तप के द्वार ( कोक्नान्‌ पिपतिं ) लद लछोकों को तु 
करता हूँ अथवा छोक छा उद्धार करता है।मे- ५ में फिर 
फहां हूं+- 
से छद्य छांत प््‌डेस्माइचर सम 
छाक्षाल्लगुन्य मुइुरावस्चछिद ॥ 
आर्धात्‌ है ऋह्नचारय ऊत समांहे के झनन्दर एक्ध समुद्र 


मा 
० 


दुलर सद्ुह दक्क जाता इ. ऋझथदा इंश चेशान्दर मे ध्वननय ऋरषता 


हर 


#थः 


हैं लौर ( छोकान्‌ घंगून्द ) ठोक संग्रह कर के लर्यात्‌ छोगो को 
सम्मार्ग पर छाकर ( मुहुः ) फिर सी वार बार ( खाचरिव्धत ) 
शुम कार करता रहता हें! इस मंत्र में लाये हुए “ छोकात्‌ 
संप्रम्य मुइुराचरिछृत्‌ ” इन शब्दों की गीता के पूर्वोदधुत 
लोकसंग्रह विषयक सछोकके साथ तुझना करनी द्ादिये। मे. २२० 





है, बद माद स्पष्ट तौर पर सूचित होतः हैं । 


(४ ) ऋषि मुनि छोयों को भी योग साधनादि द्वारा अपने 
लन्दर दिव्य शक्ति सम्पादन ऋरते हुए जनता में राष्ट्रीय मात्रा 


की दुद्धि तथा अन्य शुर मात्री है पचार के लिये अपने जीवन को 
|। दिक- 


लगा देसा चाहिये यह आशय अथर्व १६। ४९ के लुमततिद मंत्र- 
० सद्रमिच्छन्त ऋषय: स्वविदस्तपों दीक्षानुपतिपेदुरओे । 
पर हे *- घे 9 है] 
ठवो राष्ट्र बलमोजश्न दा तदस्नें देवा डपलनमन्तु # 


७... नस श रे ह ली < 
के अन्दर प्रकट किया गया हें । मंत्र का लीचा अथ ब्रद्ट हूं 


कि ( मदमिच्छन्तः / सुख और कल्यापक्ती इच्छा करते इुए 
( स्वर्त्िंदः ) सुख के यया्थ स्वरूप को जानने वाले ( ऋषतयः ) 
ऋषि लोगों ने ( अग्रे ) पहले ( ठपन दीक्षामू उपनिषेंदु: ) ठप 
और दीक्षा का लनुछान किया । ( ठदः ) डल॒ ठप और दीक्षा 
करने के पत्मात्‌ ( राष्ट्र ) रपफ्रीयदा माच ( बम ) वछ का 
( झोजः ) सामच्चे ( जञातम्‌ ) प्रकद इ (ठव्‌ ) इस छिदे 


ण४ वैदिक क॒र्तन्य शास्त्र 


( देधाः ) विद्वान लोग ( अस्मे ) इस राष्ट्रीयता के भाव के लिये 
( उपूसंनमन्त ) सिर झुंकाएं, अर्थात्‌ इस भाव का खत्कार करे ॥ 
तात्पयं यह है कि ऋषि छोग जो तप दीक्षादि अथवा योग साथध- 
न फरते हैं, चद स्वयं उददंद्य नहीं किनत्‌ दिव्य शक्ति सम्पादन 
करते का साधन है, जिस फो राष्र तथा जगत फ्े कल्याण के 
लिये उपयोंग करना चाहिये । इस विषय में यहां इतनाही कथन 
पर्याप्त है, क्यो कि सामाजिक फततेव्यां का आगे संक्षेप से विवरण 
किया जा ज्ञाएगा | इतने चर्णन से यद्द बात स्पष्ट हों गई कि,व्यक्ति 
फा मुख्य कर्तव्य अपनी शक्तियों को विकसित करते हुए समाज 
संचा तथा लोकोपकार के लिये छगा देना वही वैदिक भाव है । 


जाओ 9 न्‍किसमाकर»-अन्‍्पपन्‍न्मासाथ. 


नवम सिद्धांत । 
(९ ) खतन्‍्जता संरक्षण । 


सनु भगवान्‌ ने अपने धम्रशास्त्र मं सुख दु'ख़ का लक्षण करत 
हुए फद्दा है कि- 
सत्र परवश दुःख, सथंमात्मवर्श सखस । 
एतव्‌ विद्यात्समालेन लक्षणं सुखदुःखयों: ॥" * 
जिस का अथे यह है कि पराधीनता दुःख है और स्वतन्त्रता 
सुख है । व्यक्ति के शरीरमं जब सब इन्द्रिय, मन, वद्धि, चित्त, 
आदि आत्माके वशमे रहते है, तभी स्थिर सुख और शान्तिका 
अनुभव डसे द्वोता हैं । जब इन्द्रियां इस शरीर पर अधिकार जंमा 
लेती है, जब शरीर रथका अधिष्ठाता आत्मा और बद्धि रूपी 
खारथि, इन्द्रिय रूप धोडोंके पीछे पीछे चलंने लगते हैं, तथ मनकी 
लगाम को छुड़वा फ़र इन्द्रिय अध्व आत्माको गे में जा कर 


स्वतन्त्रता संरक्षण । ण्५्‌ 


गिरा देते हैं, जहां से उसका फिर निकलना तक कठिन हो जाता 
है | यद्दी पर अर्थात्‌ इन्द्रियोकी अधीनता ही सब आपत्तियोंका 
मूल है। इन्द्र ( जीवात्मा ) के अपने दास इन इन्द्रियोँ के 
गुलाम बनते द्वी मनुष्य पर आपत्तियोका पहाड दुट पडता है, 
अतः अपनी स्वाधीनता का संरक्षण करना सखकी प्राप्तिके लिये 
अत्यावश्यक हैं | ' इन्द्रियाणि पराण्याहुः ! इत्यादि भगवद गीता 
के वाक्यों से पराधीनताका उपयक्त अभिप्राय स्पष्ट द्ोता हैं। 
मनुस्मृति में- 
४ सर्वे भूतेपु चात्मानं सर्वभूतानि चाध्षमनि । 
सम पदयन्नामयाजी स्वराज्यमधिगचछति ॥ ?' 
इत्यादि ्लोकोम स्वराज्य शब्दका उपय क्त आध्यात्मिक अर्थ 
में प्रयोग किया गया दे । इस लिये वेदके अन्दर जहां स्वराज्य 
शब्द आया है और उसको प्राप्ति के लिये यत्न करना चाहिये 
ऐला उपदेश किया गया हैं, वहां आध्यात्मिक और वाह्य दोनों 
अथौ॑ उसका ग्रहण करना चाहिये ! उदाहरणार्थ- 
४ व्यचिष्टे बहुपाय्ये यतेमहि स्व॒राज्ये ! 
ऋ, ५। ६६ | 4 
इस मंत्र में ( व्यचिष्ट ) व्यापक उदारता के भाचसे युक्त (वहु- 

पाय्यें ) बहुतसे पुरुष मिलकर जिसकी रक्षा कर सकते हैँ, ऐसे 
( स्वराज्ये ) स्वराज्यकी प्राप्तिके लिये ( यतेमद्दि ) हम सब यत्न 
करें, यह आधिभमौतिक अथवा वाह्म अथ्म स्वराज्य शब्द्का अर्थ 
ले कर भाव निकरता हैं। आध्यात्मिक अर्थ्म “ बहुपाय्य ? का 
अर्थ बहुम्रिः पाय्ये के स्थानमें बहु अत्यन्त पाय्ये रक्षणीये ऐसा 

समास वद्रू कर अत्यन्त रक्षणीय आत्मिक स्वतंत्रताकी प्राप्तोके 

लियें दम सब प्रयत्त करे, यह अभिप्राय द्वो सकता है। चेद इन 

स्वतंत्रता के भावषोंसे भरा हुआ है! वेदके अनुसार अपनी स्व॒तं- 


५६ पैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


घताकी रक्षा के लिये प्रत्येक व्यक्ति और समाज की अचस्यदी 
यत्न करना चाहिये। निम्त लिखित मंत्रोका इस रण्टिसे मनत 
फरना चाहिये ।- 

(१) 


४ थो न; सोम सुशंखिनो दुःशंस आदिदेशति । 
वज्जेणास्थ मुखं जदह्ि स संपिष्ो अपायति ॥अथबे ६।६। २ 

अर्थात्‌ ( सोम ) ऐश्वर्य युक्त ( पुज्रू-प्रलवैश्वययों: ) राजन 
अथवा परमेश्वर (यः ) जो ( दुःशंसः ) दुष्ट माव घाला पुरुष 
( सुशंखिनः नः ) अच्छे भाव युक्त हम सज्जनों को ( अदिदेश- 
ति ) अपने आदेशमे या आंधीनतामें रखना चाहता हैं ( अस्य 
मुखम्‌ ) इस नीचके मुखक्ो ( बुज्ञेण जहि ) चज्ले काट डालो 
( सः ) चह नीच ( संपिष्ठः ) चर चुर हो कर ( अपायति ) नए 
हो जाए यहां यह बात ध्यानमें रखने योग्य है कि हुःशंसः यह 
एक बचत है ' सुंशसिनः ' वहु चचन है। जो एक नीच पुरुष 
सज्जनों पर हकूमत चलाना चाहता है, सज्जनोंका कर्तव्य है कि 
राजा की सहायता से उसका नाश कर दें ता कि उसकी स्वतंत्रता 
चनी रहे । 

(२) ऋ. २। २३ । १० में-- 

४ स्रा नो दुःशंसो अभिद्ष्घ्ुरीशत 
प्र सुशंसा मतिभिस्तारिषीमहि॥ 

यह मंत्र आया है जो पूर्वोक्त भाव का ही चोतक है। (हुःशंसः) 
दुष्ट भाव वाला ( अभिदिष्लु: ) छोसी पुरुष (ना ) हमारे 
ऊपर ( मा ईइंशत ) कभी शासन न करे, ( सुशंसः ) अच्छे 
भावोले युक्त हम ( मतिमिः ) अपनी चुद्धि से (प्र तारिषीमहि) 
सब दुखों से तर जाएं । यहां भी चद्दी स्वतन्त्रता का साथ साफ 
जाहिर होता हैं| 


स्वतन्त्रता संरक्षण | ५७ 


(३ ) ऋ. ९ । ६७ १३-१४ में आदित्य ब्रह्मचारियों से जो 
प्रार्थना की गई है बद् भी इस्त विपय में देखने योग्य दे यथा ।- 


" यो मूधानः क्षितीनामदब्धघासः स्वथशसः । 
थघता रक्षन्ते अद रहः ॥ १४ ॥ 
ते न आस्नों चकाणामादित्यासी ममोचत | 
स्तन बद्धमिवादितें ॥ १४ ॥” 
(ये आदित्यासः ) जो आदित्य के समान तेज़स्त्री पुरुष 
( क्षितीनां मृर्धानः ) मनुष्यों के शिरोमणि ( अदब्धासः ) किसी 
से न दबने वाले ( स्वथशसः ) यशस्वी ( अद्रुहः ) द्रोह रद्दित 
हो फर ( बता रक्षन्ते ) शभ कर्मो का संरक्षण करते हैँ (ते) 
वे सब तेजस्वी पुरुप ( नः ) हम सब को ( वकाणाम्‌ ) पापियों 
के ( आस्नः) मख से ( ममोचत ) छुडाएं। इन भनन्‍्त्रों पर विचार 
करने से मालम होता हैं कि यद भी आध्यात्मिक आधिभौतिक 
अथवा आन्तरिक बाह्य दोनों प्रकार के बन्धनों से छडाने फी 
प्रार्थना है। क्षितिका अर्थ निन्रण्दु में मनुष्य दिया दी है । वृष 
के अर्थ पाप ओर पापी दोनों ही दो सकते हैं । 
(४ ) अथर्व बेंद फे सुप्रसिद्ध पृथिवी सूक्त के निम्न लिखित 
मन्त्र का उल्लेख करना भी यद्दां अत्यावश्यक जान पडता है-- 


यो नो छेपत्पूथिवि यः पृतन्याद्‌यो शभिदासान्मनसा यो बधे न । 

त॑ नो भूमे रन्धय प्वेक्षत्वारि ॥ अ' १५। १। १४ 

अर्थात्‌ ( पृथिवि ) है मातृभूमे ( यः ) जो पुरुष (नः) हमारे 
साथ ( हेपत ) छवप करता है ( यः ) जो ( पृतन्धात्‌ ) सेना ले 
कर हमारे ऊपर हमछा करता है ( यः मनसा अभिदालात्‌) जो 
मन से हमे दास बनाने का विचार करता है (यो घधेन) जो शस्त्र 
के द्वारा हमारा चंध करना चाहता है ( त॑ ) उस पुरुष को (नः) 
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हमारे लिये अर्थात्‌ हम सब सज्जनों के द्वित के लिये ( रन्धय ) 
नाश कर दो | तात्पय यद्द हैं कि सब मात्‌ भूमि के भक्तों को 
अपनी स्वतन्त्रता का संरक्षण करना चाहिये कभी अपने को दा- 
सता में नहीं पडने देना चाहिये । किसी भी पुरुष की दाखता में 
रहना अनुचित है; चाहे घद्द अपने देशका हो वा दूसरे का, चाहे 
चद्द अपना हो वा पराया, इल भाव को अथरने ६। ५४। ३ में 
देखिये किवने स्पष्ट शब्दों में कद्दा है - 


(५ ) हवन्धश्रासवन्धुश्च, यो अस्मी अभिदासति | 
सथ ते रन्‍्थयासि में यज्ममानाय सनन्‍वते ॥ 


अर्थात हे इन्दशक्ति शाली पुरुष ( सवन्धुश्च ) अपने कुछ का 
आदमी ( असवंध्रुश्ध ) अथवा दूखरा कोई भी पुरुष ( यः ) जो 
( अस्मान्‌ ) हमे ( अभि-दासति ) दास बनाता हैं (तं सब) उस 
सबको ( सुन्वते यजमानाय में ) अग्निद्दोत्नादे शुभ कम करने 


चाले मेरे कल्याणके लिये (रन्धयासि) त्‌ नछ कर दे | इसप्रकार 


स्वतन्त्र हों कर विचरण करने का भाव यहां स्पष्ट पाया 
पर 
जाता हू 


(६ ) बजु. अ. ८। ४४ में भी बडे जोरदार शब्दों में इसों 
स्वतन्त्रता के भाव का प्रकाश किया गया है यथा-- 


# विन इन्द्र मधो जद्दि नीचा यच्छ पततन्यतः | 
यो अस्माी अभिदासत्यघरं गमया तम:॥ ” 


इस का अथ यह हे कि हे ( इन्द्र ) शत्रु निध्वारक वीर परुष ! 
( नः ) हमारे ( मृधः ) हिंसक नीच ,शन्रुओं को (वि जहि ) 
नष्ट कर दो ( पृतन्यतः ) जो सेना छेकर हमारे ऊपर आकऋमण 


स्वतन्त्रता संरक्षण | 2 


करना चाहते हैं, उन को ( नीचा यच्छ ) नीचे गिरा दो, ( यः 
जो नीच पुरुष ( अस्मान ) हमे ( अभिदासति ) दास वनाता वा 
चनाना चाहता है उसे ( अधरं तमः गमय ) अन्धकार के अन्द्र 
गिरा दो अर्थात सज्जनां को जो परुष गलछामी में रखना चाहता 
है, वीर प॒रुषों का कर्तव्य है; कि उस का मिल्द कर नाश 
कर देँ। 


इस प्रकार के वेद मन्त्रों को पढते हुए यद्द बात ध्यान मे रख" 
नी चाहिये कि यद्यपि वेद्‌ में सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से 
देखने और किसी से द्वोह न करनेका स्पष्ट उपदेश हैं तथापि 
उसका असिप्राय यह नहीं कि नोच पुरुषों को सज्जनों पर मन 
माना अत्याचार करने देना चाहिये। वेदिक धर्म के उपदेश 
अत्यन्त ओजस्थी हैं । वेद में सर्वत्र अदीनता और स्वाधीनता के 
भावों को ही प्रधानत। दी गई है, इस दिये मनष्य के जन्मसिद्ध 
अधिकार स्वाधीनता को जो जबदंस्ती हरण करना चाहते हैं, 
पेसे नीच लोगों का मुकाबला करना समाज के दिव के लिये 
आवधदयक ही है| पूर्जोक्त अहिसा तत्व ओर इस स्वाधीनता के 
भाव में कोई विरोध वस्तुतः नहीं, यद्यपि ऊपर से देखने में 
कुछ समय के लिये ज़रूर मालूम देता है । निःसन्दे ६ इसाई मत 
और बौद्ध मत से बैद्क धर्म की शिक्षाएं इस विषय भे बहुत्त 
मिन्न हैं, इस भेद का आगे संक्षेप से विचार किया जाएगा। 
यहां, इस बात का निर्देश करना दी पर्याप्त है । 


६० वैदिक कर्तव्य शास्त्र ! 
दशम [सिद्धान्त । 
(१०) “ कतंव्य निर्णय ।” 


कर्तव्य का निर्णण किस प्रकार किया जाए, यह कर्तव्य शास्त्र 
का एक अत्यन्त आवश्यक और जटिल प्रश्न है । बहुत से पाश्या- 
त्य विचारक फेवछ अन्तःकरण की साक्षि को ही पर्यात समझतें 
हैं, किन्तु विचार करने पर मालम होता है कि कंबल अन्तःकरण 
की साक्षि कर्तव्य का निणेय करने में स्चंथा असमथ हें। जब 
अच्तःकरण सर्चथा निर्मेल हो तो सम्भव है कि इस की साक्षि 
पर पर्ण विश्वास किया जा सके किन्‍त पेसी अवस्था को पेंदा 
करना और पता लगाना तक कठिन है इस लिये आप्त प्रामाणिक 
पुरुषों के चचचनों पर विश्वास रखना पूर्वीय विचारकों के अनुसार 
सर्वधा आवश्यक है। केवल अंतःकरण पर विश्वास करना इस 
लिये भी कठिन है कि इस का आधार बहुत कुछ देश काल रीति 
रिवाज तथा पूर्च संस्कारों पर हैं। इस विषय में जर्मनी के दाश- 
निक शिरोमणि काण्ट ने जेम्समार्टिनो इत्यादि सद्सदू विवेकबुद्धि 
को द्वी कतंव्य निर्णायक माननेवाले विचारकों फी आलोचना में 


जो कुछ लिखा है उस में से एक वाक्य उद्धुत करना अप्रासडिगक 
न होगा। 
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कतेव्य निर्णय | ६१ 


इस का भाव यह है कि अन्तःकरण के भाव पाप पण्य या अच्छे 
बुरे का फेसला करने में स्व सम्मत प्रमाण नहीं हो सकते क्यों 
फि ये व्यक्ति भेदसे भिन्न भिन्न होते हें और एक परुष को कोई 
अधिकार नहों कि वह अपने भाव के आधार पर सब किखी के 
लिये कर्तब्य का फेसछा कर दे । इस विषय पर यहां विचाद न 
करते हुए इतना ही कथन पर्याप्त है कि परमेश्वर ने पिता के रुप 
में सश्कि प्रारम्भ में मनुष्य मात्र के कल्याण के लिये पाप पण्य 
फर्तेव्याकतेन्य का सब उपदेश चेद के द्वारा किया यह आरयों का 
विश्वास चला आंया है, जो वडा युक्ति यक्त माल्म होता है। जिस 
प्रकार किसी संस्था के चलाने से पूचे नियम बनाना आवश्यक 
होता है ओर किसी प्रकार का कारखाना वगैरह चलाने के लिये 
भी पहले उस के नियम इत्यादि स्थिर कर ढिये जाते हैं, उसी 
प्रकार परम पिता परमेश्वर ने इस संसार रूपी एक वडी विस्तृत 
संस्था को स्थापना करते हुए यदि कतंव्याकतंब्य निर्णायक तर्त्वो 
का उपदेश हमे न किया होता, तो हम अपने पापों के लिये कभी 
भरा जिम्मंवार ने ठददरतं इस लियि चेद के द्वारा भगवान्‌ ने घर्मा- 
चर्म का मनष्य मात्र को उपदेश कर रखा है, यही विश्वास हसें 
संगत प्रतीत होता है| स्वयं वेद के अन्द्र परमेश्वर को कचि 
( ल्वेश ) नाम से पुकारते हुए बेद्‌ को उस का काव्य क॒हद्दा हैं- 

“पश्य देवस्यथ काव्यं न ममार न जीयेति।” 
अथवे १०। ८ । ३२ 

ऋ., १०७१ में जिसे ज्ञान सूछ के नाम से कहा जाता है इस 
बात का स्पष्ट निर्देश क्षिया गया हे कि बेद्‌ के विना धमम का 
यथार्थ ज्ञान अत्यन्त कठिन हैं। इस सूक्त कां छटा मन्त्र इस 
पअकार है--- 


दर चैदिक कर्तव्य शास्त्र। 


४ यस्तित्याज सचिविदं॑ सखाय॑े, न तंस्थ 

वाच्यपि भागों अस्ति। यर्दी श्टणोत्यल्क 

श्रणीति न दि प्रवेद सुकृतस्य पन्धाम ॥ 

ऋण १० । ७१ ६ 

अर्थात्‌ ( यः ) जो पुरुष ( सचिचविदं सखायम्‌ ) अपने साथ 
सम्पद्ध सखव पदार्थों का ज्ञान कराने वाले वेद रूपी मित्र को 
( तित्याज ) छोड देता है ( तस्थ ) उस की ( वाचि अपि) वाणी 
में भी ( भागः ) भजनीय अंश अथवा तत्त ( न अस्ति ) नहीं 
रहता ( यत्‌ ई शणोति ) घद जो कुछ भी स॒नता है ( अलक॑ श्- 
णोति ) ध्यथ सुनता है ( सुकृतस्य पन्धाम्‌ ) पुण्य धर्म मार्ग को 
वद ( नहि प्रवेद्‌ ) नहीं जानता | इस मन्त्रम ' सचिविद॑ सखाय॑! 
बहुत सम्भवतः वेद फा ही निर्देश किया गया है यद्यपि पर्ण 
निश्चय के साथ इस बात को फद्दना कठिन है | वेद के बिना धर्म 
मार्ग का यथार्थ ज्ञान नहीं हो सकता यह भाव इस वेद मन्त्र 
में सुचित किया गया मालूम द्ोता हैं। यज़ु. अ. ४० म० ८ 


रु 


में भी-- 
+४ कविमेनीषो परिभूः स्वयस्भूर्याथातथ्यतो *्थान्‌ 
व्यद्धाचछाश्वतीभ्यः समाम्य: ॥ 

इन शब्दों द्वारा सर्वेज्ष, सर्च व्यापक परमेश्वर ने यथार्थ प्रधाद 
से अनादि जंगत्‌ के पदार्थों का यथार्थ उपदेश किया यद्द अर्थ 
अनेक विद्वानों 6/रां अभिमत है, जिले स्वीकार किया जा सकता 
है। किन्त बेदमें पवित्र अन्तःकरण की साक्षि ओर सदाचार को 
भी कतव्य निर्णय में सहायक अचद्य माना गया है, इस वात को 
दिखाने फे लिये यज्ञ ० अ० १५० का छ७ वां मन्त्र उद्घत किया ज्ञां 
सकता है जो इस प्रकार है-- 


कतेव्यं निर्णय । ६३ 


£ हवा झुपे व्याफरोत्सत्यानते प्रजापतिः। 
अश्रद्धामनतं धद्धाच्छद्धां सत्ये प्रजापतिः॥| 


अर्थात्‌ ( सत्यानृते रूपे ) सत्य और असत्य रूप परस्पर विरुद्ध 
पदार्थों को ( दृएवा ) देख कर ( प्रजापतिः ) परमेश्वर ने ( व्या- 
करोत्‌ ) एक दूसरे से उन को भिन्न कर दिया, किस प्रकार 
( अनुते ) असत्य में उस ने मनुष्य के पविन्न अन्तःकरण में 
( अश्रद्धाम्‌ मद्धात्‌ ) अधद्धा और अरुचि को स्थापित किया 
ओर ( सत्ये भ्रद्धाम्‌ अद्धात्‌ ) सत्य के अन्दर उस ने स्वभावतः 
धद्धा को रखा | इस मन्त्र फे अन्द्र सत्यासत्य का विभाग करना 
अत्यन्त कठिन है तथापि भगवान्‌ ने मनुष्यों के द्वित के लिये 
उनके अन्तःकरण में स्वभावतः सत्य के लिये श्रद्धा और असत्य 
के लिये घृणा का भाव रख दिया है यद्द आशय प्रकट किया गया 
है। इस स्वाभाविक प्रकृति को मन॒ष्य अपने पापों और निर्वेखता- 


ओ द्वारा विग्राड देत्ता है फिर अन्तःकरण की निमलतता स्थिर न 
रहने से उस की साक्षि पर प्रत्येक अवस्था में विश्वास करना 
असम्भव द्वो जाता है। तो भी कुछ अंशतक बह अतः्करण की 
साक्षि कर्तव्य के जानने में हमे सद्दायता देंती है इस में सन्देह 
नहीं। सदाचार भी कर्तव्य के निर्णय करने में कुछ अंश तक 
सहायक है। इस विषय में वेद्म ले प्रमाण उद्धुत करने की 
कफोई विशेष आवश्यकता नहीं। तथापि नीचे ऋग्वेद से पक 
मन्त्र उद्धृत किया जाता है जिस में विद्वानों को अपनेसे 
पर्व के शानियों के मार्ग पर चलने फा आदेश किया गया है। 
यह मन्त्र सामाजिक उन्नति के तत्वों का बडी उत्तम रीति से 


चर्णन करता ६०“ 


छठ चैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


हंसा इव श्रेणिशों यतानाः शुक्रा वसानाः स्वरवो न आगुः 

उन्नीयमाना: कविभिः पुरस्तादू देवा देवानामपि यन्ति 

पाथः | ? 

कऋ. ३१।८]५% 

अर्थात्‌ ( हंसा इव ) हंलो के समान ( श्रेणिशः यतानाः ) 
संघ वना कर उद्देश सिद्धि के लिये यत्न करते हुए ( शुक्राः 
घसानाः) शुद्ध वस्त्रों अथवा वीर्य को घारण करते हुए (स्वरवः 
विद्या प्रकाशक शब्द युक्त हो कर ज्ञानी ( नः आगु ) हमे प्राप्त 
दोवे । ( कविभिः ) दरदर्शी ज्ञानियाँ द्वारा ( पुरस्तात्‌ ) आगे 
आगे ( उन्नीयमानाः ) उन्नति के मार्गकी ओर लिये ज्ञाते हुए 
( देवाः ) विद्वान छोग ( अपि ) भी ( देवानाम्‌ ) अपने से उच्च 
कोटि के अनुभवी श्ानियां के ( पाथः ) मार्ग पर ( यन्ति ) 
चलते हैं । इस मन्त्र में जो संगठन सत्सडःगति आदि खामाजिक 
उन्नति फे तत्व बताए गये हैं उनका अच्छी प्रकार मनन करना 
चाहिये। यहाँ-- 

४ देवा देधानामपि यन्ति पांथ; ? 

इन शब्दों द्वारा द्रदर्शी शानियों के मार्ग पर चलने का जो 
उपदेश किया गया है उस की ओर ही ध्यान आकर्षित करना 
था, क्यों कि उस का अभिप्राय ' सदाच्ार ? नाम से मनस्मत्या- 
दि मे जो धर्म का निर्णायक प्रमाण माना गया है उस के साथ 


मिलता जुछता है । अब ११ वे सिद्धांत की व्याज्या की जाएगी 
जो सत्य के सम्बन्ध में है। 


सत्य म्रह्टिमा । ६० 


एकादशव्वों सिद्धांत । 
(११) सत्य महिमा ।” 


फतंव्य शास्त्र के साथ सम्बन्ध रखने घाले विपयों में सत्यका 
बडा ऊंचा स्थान दहै। इसी सत्य की महिमा को चताते हुए मनु 
महाराज नें-- 

नास्ति सत्यात्परों धर्मों नाश्तृतात्‌ पातक परम्‌ । ! 

एत्यादि बचन कहे है| वेद के अन्दर सत्य के विपय में जो 
अत्युत्तम उपदेश आए हैं उन का यहां दिग्द्शन कराया जाता है, 
ता कि प्राचीन संस्कृत साहित्य में सत्य को उचित स्थान नहीं 
दिया गया ऐसा विचार जो कुछ पाश्यात्य विचारकों ने प्रकट 
किया है उस की असत्यता प्रकट हो जाए। 

(१ ) सबसे प्रथम ऋ. १०८८० के प्रथम मन्त्र का उल्लेख करना 
है, जिस में सत्य को पृथिवी का आधार बताया गया है यथा- 

' सत्येनोत्तमिता भूमिः सूर्यणोत्तमिता थौः । 

अर्थात्‌ जिस प्रकार चुलोक का घारण वगह्य रुपसे सर्य द्वारा 
हो रहा दे वेलेंही चास्तविक रुप से इस भमिका धारण सत्य के 
हो आश्रय से द्वो रद्दा दे । सत्य यदि दुनिया से निकाल दिया 
जाए तो कोई किसी पर विश्वास न करे और इस प्रकार कोई भी 
व्यवद्दार न चल सके अतः यह वात स्पष्ट है कि सत्य पर द्वी भूमि 
का आधार है! 

(२) अथर्व १२। १ के प्रथम मन्त्र मे भी हसी आशय को 
प्रकट करते हुए पथिवी के धारण करने वाले पदार्थों म॑ सबसे 
प्रथम सत्य का वर्णन किया है यथा- 

सत्यं वुदृदतमुग्र दीक्षा तपो ब्रह्म यश्ः पृथिवीं घारयन्ति ॥ 

० 


६६ चैदिक कतंव्य शारत्र। 


अर्थात्‌ ( सत्यं ) सत्य ( बुदद्‌ ऋतम ) विस्तृत ज्ञान (उम्रम॒ ) 
क्षा॒र्तेंज ( तपः ) घर्म मार्ग में आने घाली आपत्तियों को प्रशन्न- 
ताले सहन फरना ( ब्रह्म ) धन वा अन्न और ( यशः ) देवपूजा 
संगति-करण दान अथवा स्वाथ-त्याग ये लव (पृथिव्रीं धारयन्ति) 
मात भूमिका संरक्षण करते है । जो छोंग राज नेतिक उद्देश्य की 
सिद्धि अथवा मातभमि की स्वतन्त्रता के लिये छऊछ, फपद 
अखत्य आदि का भी अवलूम्बन कर लेना चाहिये ऐसा फद्दतें है, 
उन्हें इस मन्ज का चिशेप रीति से मनन करना चाहिये । 

(३ ) यजुर्घंद अ १। ५ में 

५ इृद्धमहमनतात्लत्यमपेमि !! 
शब्दों द्वारा असत्य का परि त्याग कर के सत्य फे मार्भ 

पर चलने का ब्रत भ्रदण करना चाहिये यद भाव सचित किया 
गया है ( अहम ) में ( अनृतात्‌ ) अखत्य से ( इदं सत्यम्‌ ) इस 
सत्य के मार्ग को ( उपेमि ) प्राप्त करता हूं, यह्द मन्‍्त्रखण्ड का 
शब्दार्थ है। विद्दान एप को सदा सत्य का अहण और अखत्य 
का परित्याग करने को उच्चत रद्दचा चाहिये, इस वात को देखिये 
बे द्‌ कितने स्पष्ट और उत्तम शब्दों में बताता है-- 

सविज्ञा्न चिकित॒ष अनाय सच्चाब्सच्च चचली पस्पधाते। 

तयोय॑त्सत्यं यतरटजीयस्तद्त्सोसोञ्वति हन्त्यासत ॥ 

कु, ७। १०७ | १२ 

अर्थात्‌ ( खुबिज्ञानं ) उत्तम शान को ( चिकितुषे ) प्राप्त करने 
वाले ( जनाय ) पुरुष फे लिये ( सत्‌ च असत्‌ च घचसी ) सत्य 
और अखत्य वचन अथवा अच्छे बुरे बचन ( पस्पृधाते ) एक 
इसरे का मुक्रावका करते है अथवा जो परुष सच्चा शाम सम्पा- 
दन करना चाहता है उस की परीक्षाक्े लिये लत्यासत्य बन 
उस के सामने: आते हैं ( तयोः ) उन दोनों में से ( यत्तरदू ) जो 


सत्य महिमा । ६७ 


( सत्य ) सच ओर ( यतरद्‌ ) जो एक ( ऋणीयः ) ऋण अथवा 
सरल वचन है ( सोमः) सौम्य गुण युक्त पुरुष (तत्‌ इत अवति) 
छस की द्वी रक्षा करता है ( असत्‌ ) जो दीन वा असत्य घचन 
है उस को ( आ हन्ति ) सर्वधा नाश कर डालता है। शब्द 
अत्यन्त स्पष्ट है व्याख्या करने की कोई आवश्यकता नहीं। ऋषि 
दयानन्द ने मालूम द्वोता है इसी मन्त्र के शब्दों को लेकर आये 
समाजके चतुर्थ नियम की रचना की थी। इस से अगला मन्ध्र 
भी सत्य की मद्दिमा ओर असत्य भाषण के बुरे फल को बडी 
सन्द्रता से प्रकट फरता है-- 

न वा उ सोमों वजिन हिनोति न क्षत्रियं मिथया धारयन्तम । 

दन्ति रक्षों हन्त्यासद्‌ वदन्‍्तम॒भाविन्द्रस्य प्रसितो शयाते ॥ 

ऋ- ७। १०४ | १३ 

( सोमः) सौम्य गुण युक्त पुरुष वा पेंश्वय शाल्ली राजा(चुजिनं) 
पापी को (न द्िनोति) नहीं बढाता-पापी की सहायता नहीं करता 
और ( मिथुया धारयन्तम्‌ ) दिखा पूर्वक शरीर अथवा ऐश्वर्य फो 
घारण फरने वाले ( क्षत्रियं ) क्षत्रिय को (न हिनोति ) धद्द 
नहीं बढाता बल्कि ( रक्षः दन्ति ) नीच राक्षसी बुत्ति वाले पुरुष 
फो चह मार देता है ( असद्‌ वदन्‍्तम्‌ ) असत्य भाषण करने वाले 
को ( आ हन्ति ) विदकुल नाश फर देता है ( उमी ) वे दोनों 
राक्षस अर्थात्‌ स्वार्थी ओर असत्य चादी ( इन्द्रस्य ) परमेश्वर 
के अथवा ऐश्वर्य शाली राजा के ( प्रसिती ) बन्धन में राजपक्ष 
में कारागदहादि में ( शयाते ) शयन करते है। अभिप्राय यह है 
कि अखत्यवाद्ी को राजा ओर परमेश्वर को तरफ से कठिन 

ण्ड मिलता हे । राजा से तो पापी अपने को फिर भी बचा 
सकता है पर सर्वश सर्वव्यापक परमेश्वर के वन्धन से कोई पापी 
अपने को किसी ठरह भी नहीं छुडा खकता । 


६८ चैद्क कर्तन्य शास्त्र। 


(५) सत्य भाषण का मत जिन सज्जनों ने लिया हुआ है चद्दी 
देव हैं पेसा शतपथ ब्रह्मणादि में- 
वे देवा ध्त चरन्ति, यत्सत्यम सत्य देचाः' 
इत्यादि वाक्यों द्वारा बताया गया दे। वेद का कथन दे खिये 
इस घिषय में कितना साफ है-- 
४ विश्वान्‌ देंवानिदं ब्रूमः सत्यसन्धानुतावुधः । 
विश्वामिः पत्नीसिः सह ते नो मुज्चन्त्वंहसभा 
अथच १९०। ६१९० 
अर्थात्‌ ( सत्यसन्धान्‌ ) सत्य प्रतिन्ना ( ऋतादधरः ) सत्य को 
दा वढाने वाले अथवा सत्य पक्षका समर्थन करनेवाले ( विश्वा- 
न देधान्‌ ) सखव विद्वानों को ( इद ब्रूमः ) हम यद्द वात कहते हैं 
( विश्वामिः पत्नीमि; सह ) सच अपनी पत्नियों के साथ (ते ) 
वे क्वानी ( नः ) हमें ( अहसः ) पापा से ( मुञ्चन्तु ) छडाएं 
पाप से छडाने का अआभंप्राय उपदेश द्वारा भावों पाप से मक्त 
कराने का हैं यद्द पहले वताया जा चुका है | इस मन्त्र में देवों का 
विशेषण- 
सत्यसन्धान ऋतावघः 
यह जो दिया है वद्द वडा मद्दत्व पूर्ण है। ऋग्वेद ७६६१३ के- 
* ऋतावान ऋतजाता ऋतादघों घोरालों अनत्तद्धिष: | ! 
इस मन्त्र की व्याख्या पहले की ज्ञा चुकी दे उस में देवों को 
सत्य करा डढ पक्षपाती ओर अखत्य का घोर विरोधी बताया है, 
यह वात यहां फिर स्मरण कर लेनी चाहिये | 
(६) जो छोग असहय भाषण कर के खत्यक्षों द्वाना चाहते 
हैं, उन के लिये वेद में बडे कठोर शब्दोंका प्रयोग किया यया हैं, 
उदाहरणाथ ऋ १० | ८७। मे ११ में अग्नि से आना हैं- 
४ ज्िर्यातु धान: भसिति त पत्वुत यो अग्ने अनूतेन हन्ति ॥ ? 


सत्य महिमा । द््ष 


अर्थात्‌ ( अग्ने ) शान स्वरुप परमेश्वर वा राजन्‌ | ( यश या- 
तुधानः ) जो राक्षस ( ऋत॑ ) सत्य को ( अनृतेन ) झूट के द्वारा 
( हन्ति ) नष्ट करता वा दवाता है घह पापी ( त्रिः ) तीन बार- 
अनेक वार ( ते प्रसितिभ्‌ ) तेरे बन्धन को ( एतु ) प्राप्त करे। 
परमेश्वर और राजा की ओर से असत्य भाषण करने धार्लों को 
कठोर दण्ड मिलता है यह मन्त्र का भाव है इस प्रकार असत्य 
भाषण क्षी निन्‍्द्रा स्पष्ट हे। इसी सूक्त फे १२ वें मन्त्र में भी 
अग्नि से - 

४ अथर्ववज्ज्योतिपा दैव्येन सत्य॑ धूर्वन्तमचितं न्‍्योष ॥ ” 

यह प्रार्थना की गई है जिस का अर्थ यद है कि अपनी दिव्य 
स्थिर ज्योति से सत्य की हिसा करने वाझे-उल्लंघन करने वाले 
( अचितम्‌ ) अशानी मूर्ख को ( न्योष ) नष्टकर दो अथवा दग्ध 
कर दो | सम्भवत; असत्य चादीके अज्ञान ओर अखत्य भाषण के 
स्वभाव को अग्नि अर्थात्‌ ज्ञानी नेता अपनी ज्योति था तेजसे दूर 
कर दे ऐसा यहां वात्पये हैं, अस्तु । 

(७) ऋ, ७। ६०। ५ का निम्न मन्त्र भी इस विषय में विशेष 
मनन के योग्य है- 

४ हमे चेतारों अनुत्तस्य भूरेमिंन्रो अयमा वरुणों द्वि सन्ति । 

इम ऋतस्य वावृधुडेरोणे शग्मासः पुत्रा अदिति रवब्घाः ॥ 
अर्थात्‌ ( इमे ) ये ( मित्रः अयेमा वरुणः ) सब के साथ 

: धीति करने वाले न्यायकारी श्रेष्ठ गुण युक्त सज्जन ( भूरे! अनू-- 
तस्य ) बहुत से असत्य के ( चेतार; सन्ति ) जिवलाने वाले है; 
यद्द असत्य है यह सत्य है इस चातका ये सज्जन जनता को उप- 
देश करने वाले हैं सत्य भाषण के द्वारा खदा सत्य के श्रत को' 
प्रहण करते हुए ये सब उन्नति करते हैं ओर वे ( शग्मासः ) सुख 
देने वाले ( अदितिः ) स्वतन्त्रता प्रिय देवी के ( अवृब्घा; पुन्राः ) 


छ० वैदिक कतंब्य शास्त्र । 


किसी से न दवने वाले पुत्र हैं। इस मन्ह में सज्जनों के लिये 
' अनृतस्य चेतारः ' और 'इम ऋतस्य वावृधुर्दुरोणे ये' शब्द बडे 
महत्त्व पूर्ण हैं। 

(८ ) ऋ. ९। १३ । ९में सदा सत्यक्े अवलूम्धन करने का जो 
उपदेश किया गया है उसका यहां उल्लेख करना अनुचित न होंगा- 

5४ अपष्वन्तों अराव्णः पचमानाः स्वर्डशः। 
योनावुतस्य सीदत ॥ ? 
अर्थात्‌ ( भराब्णः ) अनेश्व्य और उलके कारणरुप आल- 

स्य प्रमादादि को ( अपधघ्नन्तः ) नाश करते हुए ( पवमाना: ) 
पवित्र ( स्वहंशः ) सुख का साक्षात्कार करते हुए-अनुमव॒ श्रहण 
करते हुए तुम सब ( ऋतस्य योनी ) सत्य के गर्भ में ( सीदूत ) 
सदा स्थिर रूप से बैठों | आलस्य प्रमाद अनैश्वयांदि को नाश 
करना पविञ्यता सम्पादन कर के सुख का अनुभव लेना और 
छत्य फे अन्द्र स्थिर रूप से प्रतिष्ठित रहना यह प्रत्येक व्यक्ति 
का कर्तव्य इस मन्त्र के अन्द्र वताया गया है, लिस के अनुसार 
चलने से ही सव का कल्याण हो सकता है। यश और श्री के 
विषय में वेद के उपदेश फा आगे उल्लेख किया जाएगा। खत्य 
विषयक कुछ डपदेशों का यहां व्याब्यान किया गया है, इस सत्य 
की रक्षा के लिये अपने सर्वस्व तक का अर्पण क्र देना चाहिये 
इस विषय में एक चेद्‌ मन्त्र उद्धत कर के अगले सिद्धान्त पर 
विचार करेंगे। वद मन्चर अथर्व वेद के १२ वें काण्ड के३ व सक्त 
का ४६ वां मन्त्र है -- 

“जत्पयाय च तपसे देवताभ्यों निधि शेवधि परिदह्म एत्तम 

जिस का अर्थ यद है कि ( सत्य ) सत्य की रक्षा के लिये 
( ठपले ) तप के लिये ( देवताभ्यः ) शानियों के हिंत की वृद्धि 
के लिये ( शेवधि ) खुख का घारण करने वाले ( पएतम्‌ ) इस 


निर्मयता । ७१ 


( निधिम्‌ ) कोश फो--सम्पूर्ण द्वव्यराशि को ( परिवृद्नः ) हम 
देते हूँ अर्थात्‌ सत्यादि फी रक्षा फे लिये अत्यन्त प्रिय धन का 
परित्याग भी यदि फरना पडे तो उसे प्रसन्नतासे करना चाहिये। 
सत्य भाषण विषयक इतने उत्तम उपदे शा फो धेद्म देख कर भी जो 
कहता है कि बेद फे अन्दर जीवन विपयक उच्च तत्तोंका घर्णन 
नहीं है उसे सियाय पक्ष पाती के और फ्या कद्दा जा सकता है। 


१४ वा सिद्धान्त 
/ निमंयता। ” 
परमेश्वर की सब का रक्षक समझते हुए कभी किसी से भय 
भीत नहीं होना, यह वैदिक धर्म की अत्यन्त मुख्य शिक्षा है। इस 
भाव फो दिल में अच्छी प्रकार प्रहण करने के लिये निम्न लिखित 
भन्‍त्रों पर विचार करना चाहिये | 
(१) सख्ये त इन्द्र वाज्ञिनो मा भेम शवसस्पते। 
त्वाममि श्र णोनुमो जेतारमपराजितम्‌ ॥ 
क्र १।९१॥२। 
अर्थात्‌ (शवसस्पते इन्द्र) दे वल के स्वामी परमेश्वर [(वाजिनः) 
शान और बल से युक्त हो कर हम (ते सख्ये ) तेरी मित्रता में 
(मा भेम)कमी मय भीत न होवे। (जतारम )सघ का विजय करने 
वाले ( अपराजितम्‌ ) कभी किली से पराजित न द्वोने वाले सर्व 
शक्तिमान्‌ ( त्वामू ) तुझ ईश्वर को ( अमि प्रणोनुमः ) घार बार 
हम नस्कार करते हैं। परमेश्वर को सर्व शक्तिमान्‌ मानते हुए जो 
पुरुष सदा उसकी मित्रता में रददते हैँ अथवा उसी को अपना सुख 
दुःख का साथी जानते हैं, वे नित्य निर्मय दो कर धर्म सार्ग पर 


धर चैदिक फर्तव्य शास्त्र । 
चलते हैं। इसी आशय को अथव वेद में निम्न मन्त्र द्वारा प्रकट 
किया गया है-- 
(१) पृषेमा आशा अनुवेद सर्वाः सो अस्में। अमयतमेन ने पत्‌ । 
स्वस्तिदा आधृणिः स्व वीरोश्पुच्छन्‌ पुर पतु प्रजञाननू॥ 
अथर्चे. ७।९। २ 
अर्थात्‌ ( पृषा ) सर्व पोषक परमेश्वर ( सर्वा आशा: ) सब 
दिशाओं को ( अनु बेंद ) अच्छी प्रकार जानता है. ( सः ) वह 
( अस्मान्‌ ) दम सब को ( अभयतमेन ) अत्यन्त निर्मयता के 
मार्ग से ( नेषत्‌ ) छे जाए। ( स्वस्तिदाः ) कल्याण दे ने बाला 
( आधृणिः ) सब को प्रकाशित करने घाल। ( सर्व चीर: ) सब 
फो प्रेरणा करने चाला ( अप्रयुच्छन्‌ ) प्रमाद न करता हुआ (प्र- 
जाननू ) परमेश्वर को सर्व रक्षक जानने चाछा पुरुष ( पुरः एतु ) 
आगे जाने बाला हो । प्रथम अध भाग में परमेश्वर और दूसरे भें 
पुरुष का भ्रदण फरना द्वी यहां उचित मालूम देता है। जिस के 
अनुसार यद्द अभिप्राय होगा कि परमेश्वर हमें सदा निर्भयता की 
तरफ छे जाता है और इस प्रकार ईश्वर को सर्च रक्षक समझने 
चाला पुरुष सब का नेता वनता हैं। 
(३) अथव १०४ । में जो कि ब्रह्म विद्या विषयक है अन्तिम मन्त्र 
निल्‍त लिखित आया है-- 
“अकामो धोरो अमृतः स्वयम्भ्‌ रखेन तृप्तों  कुतश्वनोनः । 
तमेव विद्वानू न विभाय मृत्योरात््मानं घीरमजरंय॒चानम्‌ ॥४४॥ 
इस मन्त्र में आये हुए प्रायःलब विशेषण आत्मा परमात्मा दोनों 
पर घट सकते है, यथा ( अकामः ) सब कामनाओंँ से रदित 
( घीरः ) बुद्धि युक्त (अमृतः ) अमर ( स्वयंभूः ) स्वय॑ 
सिद्ध ( रसेन तृप्तः ) आनन्द से पूर्ण (न कुतश्चन ऊन; ) किसी 


निर्भयता । ७३ 


प्रकार भी जिस के आनन्द में कमी नहीं है ऐसा परमेश्वर है और 
ऐसा दी शानी आत्मा हो जाता है। (घोरम्‌) बुद्धि युक्त (अजरम्‌) 
वृद्धावस्था वा क्षय से रद्दित ( युवानम्‌ ) सदा शक्ति शाली (तम्‌ 
एवं ) उसी एक परमेश्वर वा अपने जीवात्मा को ( विद्वान ) 
जानता हुआ पुरुष (मृत्योः) मृत्यु से (न बिभाय ) नहीं डरता। 
युवा कहने से अमिप्राय यद्वां शक्ति शाली का मालूम द्वोता 
है क्यों कि जरा का विरोधी शब्द यहां रखना अभीष्ट है अथवा 
परमेश्वर के पक्ष में युचा का परमाणुओं को मिलाकर सृष्टि और 
संदार करने वाला और आत्मा के पक्ष में इन्द्रियादि को विषयों 
से संयुक्त करने वाला ऐसा अर्थ सम्भव है (यु मिश्रणाशमिश्रणयोर) 
इस धातु से युवा शब्द सिद्ध दोने के कारण ऊपर का अर्थ उचित 
ही है । भावार्थ यह है, कि जो पुरुष परमेश्वर को सर्व व्यापक 
सर्व रक्षक और अपने आत्मा को वुद्धावस्थादि रहित जानता हे 
यह कभी किसी से नहीं डरता मृत्यु फा भी उसे कोई भय नहीं 
रहता | भगवद्गीता की इस विषयक शिक्षाएं यहां विशेष 
द्रव्य हैं । 
(४) इसी प्रसक्ृग में अथर्व १९१५ का प्रथम मन्त्र देखिये- 
यत इन्द्र भयामहे ततो नो अभय॑ कृधि । 
मघवब्छग्धि तब त्व॑ न ऊतिभिर्वि छ्वियो वि मृधो जहि॥ 
अ. १९१५१ 
अर्थात्‌ (इन्द्र) हे सर्चेश्वर्य युक्त परमेश्वर ( यतः ) जिस जिस 
दिशा से था पुरुष से ( भयामदे ) हम डरते हैं (तत:) उस इस 
दिशा से ( नः ) हमें ( अमय॑ कृधि ) निर्भय फर ( मधवन्‌ ) हे 
'ऐश्वर्य शाल्ली प्रभो ( तव शम्धि ) शक्ति हमें दें ( तब ऊतिमिः ) 
अपनी रक्षा से ( द्विपः ) द्वेष भाव की और ( मृधः ) हिसामय 
भांवों को (विज्ञहि) नष्ट कर दो। इस मन्त्र के अन्द्र भी 


७8 चैदिक कतेव्य शास्त्र | 


ईश्वर को सर्व व्यापक सर्वरक्षक समझने से निर्भयता प्राप्त 
होती है यह भाव स्पष्ट सचित किया गया हैं। यही 
मन्त्र खामचबेद उत्तराचिक प्र, ५ अर्थ प्र०२ मं०१५ में भी आया है। 

(५ ) अथव वेद फे- 

# अभय नः फरत्यन्तरिक्षमभय॑ चावापुथिवी उसे इसें ' 

अभय पश्चादभयं पुरस्तादुत्तरादधरादभयं नो अस्तु ॥ 
अभय॑ मित्रादभयममिनत्रादभर्य शातादभयं परोक्षात्‌ ॥ ” 

इत्यादि १९। १२ में आये हुए मन्त्र अत्यन्त प्रसिद्ध हैँ अत: 
उनका व्याख्यान करने की यहां कोई आंवद्यकता नहीं मालम देती। 

इस प्रकार बैद्क फरतंव्य शास्त्र के आधार भूत १२ सिद्धान्तों 
की सप्रमाण व्याख्या यहां समाप्त होती हे । इन्हीं सिद्धान्तों को 
स्पष्ट करते के लिये अन्य भी अनेक प्रमाण उद्धत किये जा सकते 
हैं पर निवन्ध विस्तार के भय से केवल थोडे से प्रमाणों का यहां 
सम्रह किया गया है । इन पर मनन करने से चेंदिक कतेव्य शास्त्र 
का भद्दत्त समझ में आ सकता है। युरोपियन विद्वानों का यद्द 
कथन कि बेद के अन्दर जीवन फ्लो उन्नत करने वाले सदाचार 
सम्बन्धी कोई उत्तम उपदेश नहीं हैं यह कितना पक्षपांतपुर्ण 
ओर अशद्ध है इस का इसीसे अनमान किया जा सकता है। अगले 
अध्याय में वेद्िक कतंव्यशास्त्र के अनसार मनष्य के वेयक्तिक 
पारिधारिक ओर सामाजिक कठेंव्यों का निरुषण किया ज्ञाएगा । 
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द्वितीय परिच्छेद । 


'वेदोक्त वेयाकेक और पारिवारिक कृतेष्य! 
प्रथम कृतंव्य 
इंश्वर माफ़ 


प्रथम अध्याय में बेदिक कतंव्य शास्त्र के आधार भृत सिद्धा- 
न्‍्तो की सप्रमाण व्याख्या की गई है; उन सिद्धान्तों को दृष्टि में 
रखते हुए जो मनुष्यमातञ्र के वेदोक कर्तव्य है, उनका संक्षेप से 
यहां दिग्द्शन कराना हैं। सब से प्रथम जगदुत्पादक परमेश्वर 
के पति हमारा कतेव्य क्‍या है। इस विषय में कुछ थोड़े से मन्सत्रों 
पर विचार करना आवश्यक मालूम होता है। वेदिक धम मे शद्ध 
एक्षेश्वर पजा फी फठपना नहीं पाई जाती, ऐसा कई महानभावों 
का फथन है । यहां इस विषय पर बादविवाद करने की आवद्यय- 
कता नहीं | नीचे ईश्वर भक्ति और उस के फल के बारे में जो 
चेद मन्त्र उद्धुत किये ज्ञाएंगे, थे स्वयं उपयु क्त आक्षेपां की निम्‌- 
लता को प्रमाणित कर देंगे । 

(१) ऋ. २। २३। ४ में ईश्वर भक्ति फा निम्न लिखित फल 


घताया गया है-- 
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जद वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


“सुनीतिमिनेयसि चायसे जन॑ यस्तुभ्यं दाशान्न तमंहो अश्नवत्‌। 
प्रह्मद्धिपस्तपनो मन्युमीरसि चुहस्पते महि ते मद्दित्वनम॥' 
कु. २। २३। ४. 
अर्थात्‌ ( वृहस्पते ) सूय्यादि बडे पदार्थों के स्वामी परमेश्वर ! 
( जन॑ सुनीतिमिः नयसि ) तू मनुष्यों को उत्तम नीति अथवा 
मार्ग से ले जाता और ( जञायसे ) उनकी रक्षा करता है। (यश) 
जो पुरुष ( तुभ्यम्‌ ) तुझे ( दाशात्‌ ) देता है - अपने 
अपको तेरे प्रति समर्पण कश्ता है ( तम्‌ ) उस को (अंहः ) 
पाप ( न अश्ववत ) नहीं प्राप्त दोता। ( बह्मद्धिपः ) श्ानियां के 
साथ द्वेप करनें वाले का त ( तपनः ) ठपाने चाहा हो कर 
( मन्युम्‌ ) डचिंत कोप को ( ईरसि ) प्रेरित करता है, ( तत्‌ ) 
वह (ते ) तेरी ( महि ) बडी मारी ( मद्दित्वनम्‌ ) महिमा है। 
परमेश्वर का न्याय दण्ड दुश्टो का संद्दार करता है, इतना ही 
यहां उसके मन्यू दिखलाने ले मतरूव दै। भक्ति करने पर भगवान्‌ 
पुरुष को सन्‍्मार्ग पर चलाते, उस की रक्षा कग्ते, और उस को 
सब पापो से बचाते है, यह भाव मन्त्र में स्पष्टतया प्रकट किया 
गया है | इसी लूक्त का पांचवां मन्त्र देखिये-- 

(२) न तमंहो न दुरितं कुततस्थन नारातयस्तितिरुने 
उ्याविनः । विश्वा इदस्माद्‌ ध्वरखों वि बाघले य॑ 
खुगोए रक्षसि त्रह्मणस्पते ॥. क्न. शश्शण 

अर्थात्‌ ( खुगोपाः ) अच्छी प्रकार रक्षा करने वाला तू (यम्‌ ) 
जिस मनुष्य की ( रक्षसि ) रक्षा फरता है ( त॑ ) उसको (अंह)) 
पाप ( न ) नहीं स्पश करता ( दुरितं ) डुःख था डुब्येलन ( न ) 
नहीं भाप्त होते ( कुतश्न ) कहीं से भो ( अ-रातयः ) शत्रु उस 
विद्वानू पुरुष को ( न तितिरुः ) नहीं हिंखा करने पाते । ( दया- 
विनः ) मन में छुछ और बाहर से और कुछ दिखाने चाछे कपटी 


इईंश्वरभक्ति | ७७ 


लोग भी ( न ) उस धर्मात्मा की द्विसा नहीं फर सकते । ( अ- 
स्मात्‌ ) इस धर्मोत्मा पुरुष से ( विश्वाः ) सब ( ध्वरसः ) भय 
और द्विसा को ( वि बाघसे ) तू नष्ट कर देता है । परमात्मा जि 
स॒ फा रक्षक है, उस भक्त को दुनिया में किसी से डर नहीं दो 
सकता, पाप से चह्द सदा दूर रद्दता है, और इस छिये उस पर 
आपत्तियां का भी असर नहीं होता । वद भक्त पुरुष कभी होन 
अवस्था को प्राप्त नहीं होता, यद्द मन्त्र का मख्य अभिप्राय है। 

(३ ) इस परमात्मा की भक्ति का न फेवलछ आध्यात्मिक वब्कि 
लौफिक फल भी वहुत फछ प्राप्त होता है, इस विषय में ऋग्वेद 
२। २४ । ४३ दे खिये-- 

० स्व इज्जनेन स विशा स जन्मना स पुन्नर्धाज्ञ भरते घना 

नभिः। देवानां यः पितरमाविधासति भ्रद्धामना हविषा 

हाणस्पतिम ॥ 

अर्थात्‌ (यः ) जो पुरुष ( भ्रद्धामनाः ) श्रद्धा युक्त मन वाला 
हो कर ( हविपा ) भक्ति से ( देचानां पितरम्‌ ) सूर्य अन्द्रादि 
तथा शानियां के पालक ( ब्रह्मणस्पतिम्‌ ) परमेश्वर की ( आचि 
चासति ) पूजा करता है (स इत ) वह ही ( जनेन ) उत्तम 
मनुप्यों से ( स विशा ) वह प्रजा से ( स॒ जन्मना ) वह अपने 
जन्म से ( स पत्नः ) बह अपने पुत्रोसे ( धाज॑ )शान फो ( भरते ) 
सम्पादन करता है ( नुभिः ) अपने मनुष्यों के द्वार! वह पुरुष 
( घना भरते ) धन से पूण्ण होता है । इस मन्त्र का भावार्थ यह 
है कि ईश्वर में पूर्ण दिश्वास रखने से मनुष्यों को अच्छे सहायक 
मित्रादि प्राप्त होते हैं, जिन के द्वारा उसे ज्ञान और ऐश्वर्य 
की प्राप्ति दोती है। दयामयी जगन्माता के प्रति जो अपने फो सम- 
पंण कर देते हैं, निश्चय से उन फा संसार में कमी अमडःगल नहीं 
होसफता | कितना उत्तम अभिप्राय यहां प्रकाशित किया गया हे। 
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(४ ) परमेश्वर ही नित्य सुख ओर शान्ति देने चाल हैं, अतः 
एक माद उसकी उपासना करनी चाहिये, इस वात को ऋ-८। 
६६ । १३ में निम्न लिखित शब्दों में प्रकट किया गया है- 

“बयं घा ते त्वे इद्धिन्द्र वित्रा अपिप्मसि | 

नहि त्वदन्यः पुर्हत कश्चन मधघचच्नस्ति मर्डिता॥ ऋ:्।दद्ध१३ 

अर्थात्‌ (वर्य) हम सब (घा) निश्चय ले (इन्द्र) हे परमेश्वर ( ते 
स्मलि ) तेरे हैं ओर( उ ) निश्चय से (विप्राः) ज्ञान सम्पन्न होते 
हुए ( अपि ) भी हम सब्र ( त्वे इत स्मस्धि ) तेरे हो आश्रय 
में ओर तेरी ही शरण में हैं ( पुरुहत मघवन ) बहुत से भक्तों 
छारा स्वीकृत ऐश्वय युक्त भगवन (त्वत्‌ अन्यः) तेरेसे अतिरिक्त 
और ( कश्थन ) कोई भी (मर्डिता) यथार्थ नित्य सुख देने बाला 
(न अस्ति) नहीं है। मक्त लोगों ही परमेश्वरक्के प्रति यह उक्ति है । 
सब्र को भगवान्‌ की ही शरणम सदा रहना चाहिये, क्यों कि उस 
का छोड कर बस्तुतः संसार मे शाभ्वत सख देते वाला कोई नहीं 
है। कोग इस तत्व को न समझते हुए दुनियां के पदा्थों 
में सुख ढूंढना चाहते हैं, पर अन्त में निराश 
हो कर इसी परिणाम “पर पहुंचते हैं, कि दयामय भगवान के 
अतिरिक्त स्थिर नित्य सुख शान्ति देने वाला ओर कोई भी नहीं 
हैं, इसी आशय ले उपनिषद्ं के अन्द्र कहा है- 

“पको चशी सवभूतान्तरात्मा, एक रुप बहुघा यः करोति 

तमात्मस्थ॑ येश्तु पश्यन्ति धीरास्तेषषां ख्ं शाश्वत नेतरेपाम॥० 

अर्थात्‌ आत्मा के अन्द्र स्थित सर्वान्तर्यामी भगवान क्का 

जा साध्धात्कार करते हैं उन्हे द्वी नित्व सुख भाप्त होता हैं अन्य 
किसी को नहीं । 

(५ ) परमेश्वर ही को अपना पिता माता वन्ध च्राता और 
प्रिश् समझता चाहिये। उसी से सक्ति साव दुढ होता है, इस 


ईश्वर्सकति। ' ७९ 


बात को वेद के अनेक मनन्‍्त्रों से प्रमाणित किया जा सकता है, 
किन्तु यहां एक दो मन्‍्त्रों को उद्धत करके अगले कर्तव्य पर 
विचार किया जाएगा । 
# देवों देवानामसि मिन्नो अद्भधतों बसर्वलनामसि चाररध्चरे । 
शमन्त्स्याम तव सप्रथस्तम अग्ने सख्ये मा रिषामा बय तव॥ 
कऋु० १। ९४ | १३ 
इस भन्त्रम परमेश्वरके लिये अछुत मित्र शब्दका प्रयोग किया 
गया है। संसारिक मिन्नोसे एक न एक दिन अवद्य वियोग होता 
है, किन्तु परमात्मा एक अद्भूत मित्र है जिससे हमारा कभी चि- 
योग नहीं हो सकता पर तो भी जिसे हम नहीं पहचानते। ( ब- 
सनां चस॒ः असि ) पृथिव्यादि चलुओं का भी त आधार भत 
है ( अध्चरे ) सब अद्दिसामय कार्यों में तू ( चारः ) प्रकाशमान 
हैँ ( तव )ततेरी ( सप्रथस्तमे ) अत्यन्त विस्तृत ( शर्मन्‌ ) 
शरण में ( स्थाम ) हम खदा रहें (अग्ने) हे श्ानस्वरूप परमेश्वर 
( तब सख्ये ) तेरी मित्रता में (वर्य) दम (न रिषाम) फभी दुखी 
नहीं। परमेश्वर सव देवों का अधिष्ठाता और हमारा अद्भुत 
सहायक और हमारा अद्भत मित्र है, शुभ कर्मों फे द्वारा उसका 
प्रकाश होता है । उस को जो मित्र समझते हुए शुभ कर्म में 
तत्पर रहते है, उन्हें कभी कोई पलेश नहीं होता, यह इस मन्त्रका 
अभिप्राय है । 
“श्रेप्ठे स्थाम सचितु: सनीमनि तद्‌ देवानामवों अद्याचु णीमहे ।” 
इत्यादि मनन में भी इसी प्रकार परमेश्वर की श्रेष्ठ शरण में 
खदा रहने की प्रार्थना की गई है। परमेश्वर की शरण अत्यन्त 
विस्तत है, इस का तात्पयं यह है कि, उस के अन्दर सब ज्ञाति 
देश और वर्ण के पुरुष फो बैठने का समान अधिकार है। वहां 
काले भोरे का ओर ब्राह्मण चाण्डाल का कोई भेद नहीं। पापी दे 
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पापी भी परमेश्वर की शरण में आ कर अपने जीवन को पवित्र 
बना कर तर गये और अघब भी तर खकते हैं। 
(६) ऋ. १० ।॥७। ३ में-- 

“अग्नि मन्‍्ये पितरमग्निमापिमग्नि आ्ातर सदमित्लखायम ।” 

ऐसा मन्च आया है जिस में ज्ञान स्वरुप परमेश्वर को में अपना 
पिता ( आपिः ) आघ्त गुरु, श्राता ( सदम ) शरण देने बाला 
ओर ( सखायम्‌ ) मित्र ( मनन्‍्ये ) मानता हू ऐसा एक भक्त के 
मुख से कददछाया गया है | घस्त॒तः जब तक परमेश्वर ही को 
अपना सव कुछ न मान लिया जाए, तब तक पर्ण भक्ति का 
आनन्द रूपी अमृत मधर फल प्राप्त नहीं हो सकता | 

( ७ ) साम उठत्तराचिक अ, २ प्र. ७ में भ्रसिद्ध- 

त्वं हि नः पिता बस त्वं माता शतकतों वभूविथ । 
अधा ते सुस्नमीमहें । 

यह मन्त्र आया हे जिस मे परमेश्वर को ही पिता माता बताते 
हुए उसी से सुख प्राथना करनी चाहिये, यह भाव सचित किया 
गया है । इस प्रकार परमेश्वर के प्रति व्यक्ति का जो कतैव्य हैं 
उल की इन मंत्री द्वारा सूचना मिलती है। परमेश्वर को किसी 
समय भी न भूलना चाहिये क्‍यों कि डल को सूलना अथवा उस 
ले विमुख होना यही वस्तुतः मृत्य है यह साव- 

यस्य च्छायाश्एतं यस्य मृत्यु: 

श्यादि मन्त्रोका है अब इस विषयमें साम वेदका एक अत्यत्तम 
भन्‍्त उत्धुत कर के दुूखरे कतेव्य पर विचार करेंगे वह मन्त्र इस 
प्रकार है- 

मा न इन्द्र पराचुणग्भवा दः सघमाये । 
त्वं न ऊती त्वमिन्न आप्य मा न इन्द्र परावुणक्‌ ॥ ” - 
साम. पृ.३7७]५ 


इंश्वर भक्ति । ' ८१ 


अर्थात्‌ ( इन्द्र ) है सर्वेश्वय युक्त परमेश्वर ( नः ) हम (न ) 
नहीं ( परावृुणक्‌ ) परित्याग कर-हमारा परित्याग न कर 
अथवा हम तेरा परित्याग न करें; इन दोनों का काव्य की दृष्टि 
ले एक द्वी आशय है | ( नः ) हमारे ( सधमादे ) सदा आनन्द 
के लिये ( भव ) हों । ( त्व॑ नः ऊती ) तू हमारी रक्षा करने 
वाला है ( त्वम्‌ इत्‌ ) तू ही ( नः ) हमारे लिये ( आप्यम्‌ ) 
प्राप्त करने योग्य है | तेरे अतिरिक्त संसार मे प्राप्तव्य कुछ भी 
नहीं है, क्‍यों कि तुझे प्राप्त कर लेने और जान लेने पर सब कुछ 
प्राप्त कर लिया जाता है। ( इन्द्र न मा परावणक्‌ ) परमात्मन 
हमारा परित्याग न करो, हमारा कभी परित्याग न फरो | यह 
भक्त की सच्चे दिल से निकली हुई एक प्रार्थना है, जो परमेश्वर 
को दी अपना रक्षक, प्राप्तवत्य मित्र और सब कुछ समझना 
चाहिये, इस भाव को लिये हुए है। केनोपनिषद्‌ फे शान्ति मन्त्र 
में इसी बेद सनन्‍्त्र फे भाव को छेकर सम्भवतः- 


५प्राहं ब्रह्म निराकुयों मा मा त्रह्म निराकरोद्निराकरणं 
में अस्त्वनिराकरणं में अस्तु ॥” 


ये शब्द आए हैं, जिन का अर्थ यह है, ब्रह्म ने मेरा परित्याग 
नहीं किया, अतः में कभी प्रह्म से विमख न होऊं । दम दोनों का 
सदा योग रहे। इन मन्न्रों पर विचार करते हुए मनष्य को परमे- 
श्वरके प्रति भक्ति कप मख्य कतंव्य को खदा पाकन करना 
चाहिये | 


0 । 


८२ चैदिक कर्तव्य शास्त्र । 
द्वितीय कर्तव्य ! 
२ आन्तरिक और बाह्य पवित्रता । 


अपने प्रति मनष्यफे कतंव्यों में आन्तरिक और बाह्य पवित्रता 
का मुख्य स्थान है। इसी ढछिये बे द्‌ में सब प्रकार की पविन्नता 
के सम्पादन पर बडा भारी बल दिया गया है। ऋग्वेद नवम 
मण्डल के प्रायः मन्त्रों में जिनका देंचता सोम पच्रमान है। इसो 
बिषय में उपदेश तथा प्रार्थनाएं पाई जाती हैं । साम चेद्‌ के 
अनेक मन्त्र भी इसी आन्तरिक और वाह्य शुद्धि का प्रतिपादन 
करने वाले है। अथव घेद, यज॒ बंद के अनेक मन्त्र भी स्पष्ट शब्दी 
में इस पवित्रता के भाव की खचना देने वाले हैँ। यहां चारों 
घेदों से इस विषयक थोडे से मन्त्र उद्धुत किये जाते हैं । 
१) ऋगेद ५। ९। ५ मे निम्न मंत्र आया है -- 
“इन्द्रः शुद्धो न आगहि शुद्धः शुद्धामिरतिभिः । 
शुद्धो रयि नि धारय शुद्धों ममद्धि सोस्यः ॥? 
अर्थात्‌ ( इन्द्र ) ऐश्वरय शाली राजन्‌ ( शुद्धः ) शुद्ध गुण कर्म 
स्वभाव चाला तू ( न आ गहि ) हमे प्राप्त दो ( शुदूः) पवित्र 
तू ( शुद्धामिः ) पवित्र ( ऊतिभिः ) रक्षाओं के साथ हमे प्राप्त 
हो ( शुद्धः रयि नि धारय ) शुद्ध होता हुआ तू ऐश्वये धारण 
कर और ( सोम्यः शुद्धः ) सौस्य और पवित्र द्वोता हुआ त्‌ 
( ममद्धि ) आनन्द अथवए भोग कर । इस मन्त्र के अन्द्र पवित्र 
भावों फे साथ ही रक्षा ऐश्वर्य धारण भोगादि सब कार्य करने 
चादिये यह भाव स्पष्टतया सूचित किया गया है| 
(२ ) ऋ. ९। ६७ ] २२ में निम्न प्राथेना है-- 
+ पचमान सो अद्य नः पवित्रेण विचर्षणिः। 
ये पोता स पुनातु न:॥ ” 


आन्तरिक और बाह्य पविन्नता। ८३ 


अर्थात्‌ ( विचपंणिः ) सर्चश् ( पवमानः ) सब को पविच्र 
करने वाला ( सः ) वह परमेश्वर ( अद्य ) आज (पविष्रेण ) 
अपने पवित्न तेज से ( पुनातु ) हमें पवित्र करे | ( थः पोता ) 
जो वह पवित्र करनेवाला परमेश्वर है ( स नः पुनातु ) हमें बद्द 
अवश्य हद्वी पव्िन्न करे । इस मन्त्र मं भी दो वार परमेश्वर से जो 
कि परचिन्नता का स्रोत है पवित्रता की प्रार्थना फी गई है। 

(३ ) क० ९७३७ में वाणी की पवितच्नता के विषय मे निम्न 
लिखित मन्त्र आया है-- 

४ सदस्नधारे घितते पवित्र आ चार्च॑ 
पुनन्ति ऋबयो मनीषिणः ॥!? 

अर्थात्‌ ( मनीषिणः ) बुद्धिमान्‌ ( कवंयः ) दर दर्शी शानी 
लोग ( सहस्वधारे वितते ) सहस्र धाराओं के घमान विस्तृत 
( पवित्रे ) पवित्रता के ्लोत परमेश्वर में मग्न हो कर अर्थात 
उस का भजन कर के (चाच॑ ) घाणी को ( पुनन्ति) पवित्र करते 
हँ। इंश्वर भजनादि के रा चार्णी फी पवित्रता को लम्पादन 
करने का इस मन्त्रमे उपदेश है । इसी भावकों साम बेद्‌ में निम्त 
प्रकार प्रकट किया गया है - 

(४) बय॑ घ त्वा सुतावन्‍्त आपो न दृक्तवर्हिष: । 
पवित्रस्थ प्रसवर्णेषु वृत्नदन्‌ परिस्तोतार आसते ॥” 
खाम्० पू० ३७९ 

अर्थात्‌ ( वत्रदन्‌ ) हैं सब पापों का नाश करने बाले प्रभो 
(बय॑ ) दम ( घ ) निश्चय से ( खुतावन्तः ) विद्या रुपी ऐश्वर्य 
से यक्त होते हुए ( वृक्त वर्हिषः ) अग्नि होचादि शुभ कर्मों का 
अन॒ष्ठान करने वाले ( पवित्रस्य प्रस्रवणेषु ) पत्रिन्र स्वरूप तेरे 
पवित्रता फे स्रोत में ( आपः न ) जलों के समान शान्त स्वभाव 
( स्तोतारः ) स्तुति करने वाले पुरुष ( परि आशते ) बे हुए 
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हैँ । ' वुक्त वहिषः ' का अर्थ निधण्टु में ऋत्विक्‌ ऐसा दी दिया 
है। परमेश्वर फी पवित्रता की धाराओं में जल के समान बैठ कर 
भक्त लोग भी अपने को शुद्ध कर लेते हैं यह भाव यहां सूचित 
किया गया है जो काव्य की दृष्टि से अत्यन्त उत्तम है। 

(५) यजुचेंद्‌ अ० ३४ के प्रथम ६ मंत्रों मं मन को शिव 
संकवप बनाने के लिये जो प्राथनाएं आईं हैं, थे इस प्रसहग में 
दर्शनीय हैं। उन में ले केवल एक मन्त्र का उल्लेख करना पर्याप्त है- 

“यज्जाप्रतों दूस्मुदैति देैव॑ तदु सुप्तस्य तथेचैति। 

दुर॑ गम ज्योतिषां ज्योतिरेक तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥” 
अर्थात्‌ ( यत्‌ ) जो मन ( जाप्रतः दृस्म्‌ उद्दैति ) ज्ञाग्रत अब- 
दर झ््‌ पा पु 
स्था में दूर दूर जाता है ( तद्‌ उ देव॑ ) चद दी निश्चय, से दिव्य 
गुण युक्त मन ( सुप्तस्य ) सोये हुए पुरुष के भी ( तथा एवं ) 
वैसे ही ( एति ) दूर जाता रहता है ( दूर॑ गम ) दूर जाने बाला 
( ज्योतिषाम्‌ ) इन्द्रियां का ( एक ज्योतिः ) एक प्रकाशक (तव्‌) 
वह ( में ) मेरा ( मनः ) मन ( शिवसंकव्पम्‌ ) शुभ संकदप 
फरने वाला ( अस्तु ) होवे। मन्त्र की व्याख्या करने की यहां 
आवश्यकता नहीं है। मन के अन्दर लदा शुभ भावों का उदय 
होना चाहिये यह इन सब मन्‍्त्रों का भाव है। 

(६) यज्ञु ० ४४ में पवित्रता के सम्बन्ध में निम्त लिखित 
अत्युच्तम भाव पूण मन्त्र आया है-- 

/ चित्पतिर्मा पुनातु धाक्पतिर्मा पुनात देवों मा 
सविता पुनात्वच्छिद्रेण पविज्रेण सूयस्य रश्मिमिः | 
तस्य ते पवित्र-पते पविन्न-पृत्स्य यत्कामः पुने 
तच्छके यम्‌ ॥ ः 

अर्थोत्‌ ( चित्पतिः ) चित्त का स्वामी (मा पनातु ) मुझे 
पवित्र करे ( सविता देवः ) सर्वोत्पादक देव (सूवेस्थ रश्मिभि) 
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स्य की किरणों के साथ ( अच्छिद्रेण ) स्व दोष रहित ( पवि- 
त्रेण) अपने पवित्न तेज से (मा पुनातु)मुझे पवित्र बनाए (पचिन्न 
पते ) हे पतच्ित्र स्वरूप स्थामिन्‌ ( पवित्र पृतस्य तस्य ते ) पवित्र 
गुण कम स्वभावों के कारण सर्वथा शुद्ध तेरी ( यत्कामः ) जिख 
कामना से ( पुने ) पविच्रता अपने अन्द्र घारण करता हूं ( तत्‌ 
शक यम्‌ ) उस कामना को पूर्ण करने में में समर्थ हो सक्‌ । पर- 
मेश्वर पवित्रता का स्रोत है दिव्य शक्ति शान्ति और आनन्द फो 
प्राप्त करने की कामना से उस की पवित्रता को अपने अन्द्र 
धारण फरना चाहिये यह इस मन्त्र का स्पष्ट आशय है। चित्त 
वाणी आदि का अधिप्ठाता मुझे पवित्र करे; इसी के अन्दर यदद 
भाव आ जाता है कि वह मेरे चित्र वाणी आदि को पवित्र बनाए। 
इस प्रकार पवित्रता के स्रोत भगवान्‌ की स्तुति प्रार्थना तथा 
उपासना के द्वारा अपने अन्दर पविन्नता धारण करने का बेद्‌ 
मन्त्रों में बहुत उत्तम उपदेश है। 

(७ ) अथर्व ६। १९ में इस विषयक यद्द मन्त्र विचारने योग्य 
है-- । 

४ पधमानः पुनातु मा ऋत्वे दक्षाय जीवसे । 
अथो अरिष्ट तातये ॥” 

अर्थात्‌ ( पवमानः ) सब को पवित्र करने वांछा परमेश्वर 
( ऋत्वे ) उत्तम कम करने के लिये ( दक्षाय ) चतुरता अथवा 
बल के लिये ( जीवसे ) उत्तव् रीति से जीवन व्यतीत करने के 
लिये ( अथो ) और ( अरिए--तातये ) अरिष्ट अथवा मंगल के 
विस्तार के लिये ( मा ) मुझे ( पुनातु ) पविन्न करे। भावार्थ 
यह है कि अपने अन्द्र ईश्वर भक्ति आदि द्वारा पवित्रता धारण 
करने से मनुष्य का आत्मिक वल बढता है और वद जीवन को 
सुख मय बनाते हुए उत्तम कार्य करने में समर्थ हो सकता है। 
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इस प्रकार की पवित्रता के सम्पादन के लिये प्रत्येक व्यक्ति फो 
सदा उद्यत रहना चाहिये इस विपय में-- 

(१) ० भरद्रं कर्णेमिः श्णयाम देवा भद्दे पर्येमाक्षमियेज्षत्राधा ? 

(२ )" भद्रं नो अभि बातय मनो दक्षमुत ऋतुम्‌ ।” 

इत्यादि मन्त्र भी देखने थोग्य हैं, किन्त सप्रसिद्ध द्वोन के 
कारण बन की व्याख्या करने की यहां जरूरत नहीं मालूम होती | 
अन्त में यजु वेद ६१५ को यहां उद्घुत कर के दम इस प्रकरण को 
लमाप्त करते हैं जिस से सब अडःगों की सच प्रकार फी पवित्रता 
सम्पादन फरना ही वैदिक शिक्षा पद्धति का मख्य तात्परय था यह 
बात भी स्पएठ हो जाएगी । मन्त्र निस्‍न प्रकार हैं- 

“बात्र ते शन्धामि प्राणं ते शन्धामि चक्षस्ते शन्धामि 

श्रोत्र ते शुन्धामि नासि ते शन्धामि मेंढं ते शब्धामि 

पायु ते शुन्धामि चरित्रांस्तें शन्‍्धामि ॥ ” 

गुरु की शिष्य के प्रति यह उक्ति है कि में ( ते )तेरी (वाचम्‌) 
वाणी को ( शुन्धामि ) शुद्ध करता हूं (ते) तेरे (भ्राणं शन्धामि) 
भाण को शुद्ध फरता हूं ( ते चक्ष॒: श॒न्धामि ) तेरी आंख को में 
शुद्ध करता हू ( ते नासि, मेंढ , पाये च शन्धामि ) तेरी नामि 
उपस्थेन्द्रिय और गुदेन्द्रिय को में शुद्ध करता हूं ( ते चरिष्रान्‌ 
शुन्धामि ) तेरे चरित्र अथवा आचरणो को में शद्ध करता हूं। 
मन्जक्रा भाव अत्यन्त स्पष्ट है। सच इन्द्रियों को शद्ध पवित्र रखना 
चाहिये ओर अन्त में इस प्रकार अपने चरित्र को उत्तम चनाना 
चाहिये जिस के विषय में मनु मद्दाराजने ठीक कद्दा है कि- 

आचाराल्भते द्यायुराचारादीप्सिताः प्रज्ञा: । 
आचाराद्‌ घनमक्षय्यमाचाणो हस्त्यकक्षणम ॥”? 

यही चरित्र निर्माण ही वैदिक तथा प्राचीन शिक्षा प्रणाल्लीकी 

आधार शिला थी और इसी आदर्श फो हर स्पेन्लर आदि यरो- 


पूर्ण आत्म संयम प्राप्ति | ८७ 


पीय अनेक शिक्षा वेजशञानिकों ने भी * एवं! ० ताबएव06० 
38 ४॥९ 0॥76 006७५ ० ४१४९४४०0 अर्थात चरित्र निर्माण 
दी शिक्षा का मुख्य उद्देश्य है इत्यादि वाक्य लिख कर फिर से 
स्थापित करने का यत्न किया है; अस्तु । 








तुतीय कतव्य । 
( ३ ) पूण आत्मसयम प्राति । 


प्रथम अध्याय में नवम सिद्धान्त की व्याख्या करते हुए आन्त- 
रिक और वाह्य स्वराज्य को प्राप्त करना वेद्‌ के अनुसार प्रत्येक 
व्यक्ति और समाज का कठंव्य है यह प्रमाण सहित दिखाया जा 
चुका है तथापि इस विषय में अभी कुछ और लिखने की आवश्य 
कता मालठम होती है | आत्म सयम को बेद्‌ के अन्द्र कितना 
आवश्यक माना गया है इस बात को भली भांति समझने के 
लिये हमें ब्रह्मचर्थ की महिमा वणन करने घाले सक्तों पर फिरसे 
दृष्टि दोडानी चाहिये | अथवे वेद्‌ ११ वे काण्ड के कुछ मन्त्रों का 
पहले भी उल्लेख किया जा चका है एक दो प्रसिद्ध मनन्‍्जों का फिर 
डद्धृत कर देना यहां अप्रासडिगक न होगा | - 

( १ ) 'ब्रह्मचयंण तपसा राजा रा्ट' विरक्षति ! 

आचार्यों ब्रह्मचयंण प्रह्मचारिणमिच्छते ॥” 
अ. ११॥।५। १७ 

अर्थात्‌ ( ब्रह्मचर्यंण ) ब्रह्मचय और ( तपसा ) तप के द्वारा 
( राजा राष्ट्र विरक्षति ) राजा अपने राष्ट्र की रक्षा करता है 
( आचायेः $ आचार्य ( ब्रह्मचरयेण ) ब्रह्मचयें के कारण दी ( ब्रह्म" 
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चारिणम्‌ इच्छते ) ब्रह्मचारी की ६च्छा करता है। इस प्रकार के 
सच मन्‍्तरों में प्रह्मचय से तात्पर्य अविचाहित रहने से नहीं किन्तु 
आपत्मसंयम प्राप्त करने से द्वी है । ब्रह्मचये का इन्द्रियों पर काचु 
पाये बिता राजा अपनी प्रज्ञा अथवा राप्र का घारण अच्छी प्रकार 
नहीं फर सकता | जो अपने को वश में नहीं कर सकता उस से 
यह आशा नहीं क्री जा खकती कि धह दूसरों फो अच्छी तरह 
वश में रख सकेगा इसी आशय से मनस्म॒ति में लिखा है- 
'जितेन्द्रियों हि शक्नोति बशे धारयित्‌ प्रज्ञा: 7 

जो आचाये आत्म संयमी नहीं चह अपने शिष्यां को भी पृण 
जितेन्द्रिय कभी नहीं बना सकता । अब दसरा मन्त्र दे खिये- 

(२ ) "भ्रह्मचयेंण तपला देवा मृत्युमपाध्यत । 

इस्ट्रो ह ब्रह्मचयंण दे भ्यः स्वरा भरत ॥7 
१११०१ १० 

अर्थात्‌ (ब्रह्मचयेण तपसां) ब्रह्मचर्य और तप के द्वारा (देवा: 
शानी लोग ( मृत्युम्‌ ) मौत को ( उपाध्तत ) मारते हैं स्वाघधीन 
फर छेते है ( इन्द्रः ) जीचात्मा (६ ) निश्चय से ( ब्रह्मचर्यण ) 
प्रह्मचरय के प्रताप से ( देवेस्यः ) इन्द्रियों के लिये ( स्वः ) सुख 
को ( आभरत्‌ ) घारण करता है। पर्ण आत्मसंयम प्राप्त किये 
बिता कभी भी आत्मिक खुख और आनन्द प्राप्त नहीं हों सकता 
यह यहा दात्पय है| ब्रह्मचय से यहां आत्म संयम से ही अभिप्राय 
हैँ न कि अविवाहित रहने से, अतः गृहस्थी लोगो को भी परह्मचर्य 
पूर्वक जीवन व्यतीत करना चाहिये इस बात को बेद्‌ में ओपधि 


चनस्पति *संचत्सर आदि की उपमा से कैसा स्पष्ट कर दिया हद 
यधा-- 


“ओषधयों सृतसव्यमहों राजे वनस्पति: । 
संचत्सरः सहतु सिस्‍्ते जाता तरह्मचरिणः/॥० ११॥५॥ २० 


पूर्ण आत्मसंयम प्राप्ति । ८९ 


ओपधि वनस्पति आदि अपनी अपनी ऋत फे अन्दर दी 
फूलती फलती हूं इसी प्रकार गृएस्थियों को ऋतु गामी होना 
चाहिये यही उन के लिये ब्रह्मचय हे जेसा कि याश्षवव्क्य स्मृति 
में कह्दा है- 

४ ऋता व॒ती स्व॒दारेप संगतियाँ विधानतः 
ब्रह्मचय तदेवोक्त गदहस्थाश्रमवासिनाम ॥” 

इस प्रकार ब्रह्मचर्यादि वब्तों द्वारा पूृण आत्मसंयम को प्राप्त 
फरना प्रत्येक व्यक्तिका एक मुख्य कतंव्य है। तप अर्थात्‌ शीतोष्ण, 
सच्च दुःख, हानि लाभ, जय पराजय, शोक हृप, निन्‍्दा स्तति, 
मान अपमानादि इन्हीं का सहन करना उस आत्म संयम फी 
प्राप्ति मे मुख्य साधन हे, अतः उस का अनुष्टान भी अवश्य ही 
करना चाहिय। अब वेंदोक्त पारिवारिक कतंव्यों के विपषयमें 
धोडाला विवेचन किया जाएगा ) 


वेदोक्त पारिवारिक कर्तव्य | 


इस विषय पर कुछ लिखने से पूर्व सामान्य तौर पर गृहस्था- 
श्रम के घारे में चेद में केसा साथ रखा गया है और वेद के 
अनसांर स्त्रियों की स्थिति क्या है इन दो विपयो पर थोडा प्रका 
श डालना अत्यावद्यक है । निम्न लिखित कुछ वेद भन्त्रों पर 
यहां अच्छी प्रकार विचार करना चाहिये । 

(१) ऋ, १० । ९५ का २७ वां मन्त्र इस प्रकार है-- 

“गुशणामि ते सौभगत्वाय हस्त॑ मया पत्या जरदृष्टियंथासः 
भगों अर्यमा सविता पुरन्धिमंहां त्वाहु्गहिंपत्याय देवाः ॥” 

विवाह के समय वर वध्‌ को कद्दता है ( सौभगत्वाय ) सौ- 

भाग्य की वृद्धि के लिये ( ते हस्त ) तेरे हाथ को ( गृश्णामि ) 
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अहण करता हूं ( मया पत्था ) मुझ पति के साथ ( यथा ) जिस 
सेत्‌ ( जरदष्टिः ) बद्धावस्था पर्यन्त जीने वाली ( असः ) हो। 
( भगः ) ऐश्वर्य शाली ( अयमा ) न्यायकारी ( सविता ) जगदु 
त्पादक ( परन्धिः ) अत्यन्त वुद्धिवाला परमेश्वर तथा ( देंचाः ) 
सब ज्ञानी लोग (व्वा ) तुझे, ( महाम्‌ अदुः ) मेरे श्रति सॉप 
चके हं। तात्पय यह हैं कि वेद के अनुखार गृहस्थाश्रम मन॒ष्य के 
सोभाग्यकी वृद्धि का एक प्रधान कारण हैं ओर पति पत्नीके 
सम्बन्ध को पाशविक धालनाओं के तृप्त करने का साधन नहीं 
अपि स्‌ उन दोनों के एक दखरे की सद्दायता से उन्नति करने का 
परमेश्वर प्रेरित साधन समझते हुए व्यवहार करना चाहिये | 

(२) यज्ञु. ३। ४१ । में इस विषयक निम्न मन्त्र अत्यन्तम 
भाव पूर्ण है-- 

४ गुद्दा मा विभीत मा वेपध्वमूज विश्वत एमसलिं । 

ऊज्ञ विश्वद्वः समनाः समेधा गहानेमि मनसा मोदमानः ॥ ”! 

अथांत ( गृहाः ) हे गृहस्थी लोगो ! अथमा मेरे घरके सम्व- 
न्धियो ! ( मा विभीत ) मत डरो (६ मा वेपध्चम ) मत कम्पाय- 
मान होवी हमांरे भविष्य जीवम के विषयम किसी तरह की 
चिन्ता न करो क्‍यों कि हम ( ऊर्ज विश्वत; ) वल और अन्नादि 
धारण करते हुए ( एमसि ) आते हैं- गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर- 
ते हैं। आगे वही त्रह्मचरय से छ्वितीयाश्रम में प्रचेश करने वाला 
व्यक्ति कहता है कि में ( सनलसा ) मत से ( मोदमानः ) प्रसन्न 
होता हुआ ( सुमनाः ) उचम मन चार! ( सुमेधाः ) उत्तम 
बुद्धि वाछा ओर ( ऊर्क ) वलछ को (विश्रद्‌ ) धारण करता 
हुआ ( व: ) तुम्हारे ( गहान्‌ ) घरों को (एमि ) आता हूं। 
तात्यय यह हैं, कि जो ब्रह्मचयें आश्रममें अपने मन चद्धि शरीर 
आदि की शक्तियों को वढाते हुए और उन्हें पवित्र बनाते हुए 
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गुद्दस्थाभ्म म प्रवेश करता हैं वद्दी सुखमय जीवन गहस्थाश्रम 
में व्यतीत कर सकता है नहीं तो आदमी चिन्ताओं के कारण 
प्रति दिन क्षीण होता चला जाता है अतः गृहस्थाश्रम को स्पर्ग 
धाम और नरक धाम बनाना मनुष्य के अपने ही हाथों में है। 

(३ ) अथपे चेद्‌ ७। ६० | १ में इस विषयका बहुत ही उत्तम 
शब्दों मं प्रतिपादन किया गया है-- 

“४ ऊजे विश्रद्‌ वसव॒निः समेधा अघोरेण चक्षपा मित्रियेण । 

गुहानेमि सुमना वन्द्मानो रमध्यं मा विभीत मत्‌ ॥ ?' 

अर्थात्‌, मे ( ऊज विश्नद्‌ ) बछ धारण करता हुआ (घबस 
बनिः ) ऐश्वर्य का सेवन करने बाढा-- ( वन पण - संभक्तो ) 
( समेधाः ) अच्छी बुद्धि वाला ( अधोरेण ) सौम्य ( मित्रियेण 
चक्षुपा ) मित्र दृश्टिसे सम्पन्न होता हुआ ( सुमनाः ) उत्तम मन- 
से युक्त ( चन्द्मानः ) बुद्ध पूज्य लोगो को नमस्कार करता हुआ 
( गृद्दान्‌ एमि ) घरों में आता हूं, गृदस्थाभ्रम में प्रवेश करता हूं. 
( समघ्यम ) तुम सव खुशी मनाओ ( मत्‌ ) मेरे से (मा.विभीत) 
ने उरी | यदह ब्रह्म चयंस गृहस्थाश्रम मे प्रवेश करन वाले के महसे 
चेंदर्मे कद्दाया गया है । जो लोग गृहस्थाभ्रम को नरक धाम अथ- 
वा दुःख का मल समझते है उन्हें इस प्रकारके घेदिक आशयोपर 
अवश्य ध्यान देना चाहिये । इसी सृक्त के दुसरे मन्त्रम स्पष्ट ही- 

इमे गहा मयो भव 

ये शब्द आये हैं जिनका अथ यह है कि ये घर सूख देने वाले 
हैं, दूसरे शब्दोम यृहस्थाश्रम स्वर्गका धाम है, किन्तु इस स्थापना 
के साथ एक शर्त ऊंगी हुई हे कि जब मनुष्य बल, धन, प्रेधा, 
मित्र दृष्टि, उत्तम मन, नम्नता इन सब को घारण करते हुए ब्ह्म- 
चये से गृहस्थमे घवेश करे तभी गृहस्थाश्रम स्व का धाम है, 
अन्य था उसके नरक धाम होनेमे अणुमाञ्र भी सन्दह नहीं। अब 
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स्त्रियों की स्थिति विषयक प्रश्नपर वैदिक दष्टिले थोडाला विचार 
करना है | इस विषयमे निम्त लिखिंत वेद मन्त्र विशेष मनन 
के योग्य है -- 
( १ ) चोदयित्री सूनृतानां चेतन्ती खुमतीनाम्‌। 
यक्न दधे सरस्वती ॥ १।३११ 
अर्थात्‌ (सूनतानाम ) मधर और सत्य वचनों की (चोदयित्नी) 
प्रेरणा करने वाली ( समतीनां चेतन्ती ) उत्तम मति या सलाद 
को देने वाली ( सरस्वती ) विदुषी स्त्री ( यज्ञ ) शुभ फम को 
(दधे ) धारण करती है अथवा अग्नि होचरादिका अनुशन करती 
है। इस मन्च में निस्न लिखित बातें कही हैं । 
(१) मधुर और सत्य चचन स्वयं घोछना और दूखरों को 
भी बैसा ही करने की प्रेरणा करना । 
(२ ) अपने पति तथा दूसरे छोगों को उत्तम सलाह देना 
और -- 
(३ ) यज्ञादिका अनुष्टान करना यह देवियों का धमे हे! 
इस धर्मका पालन करने वाली जो सरस्वती अर्थात विद्दुषी स्त्री 
होती है उस की सब पूजा करते है, इस भावकों ऋ. १०१७७ में 
इस प्रकार प्रकट किया गया हें- 
(२) “सरस्वती देवयन्तों हवन्ते, सरस्वतीमध्वरे तायमाने | 
सरस्वती खुछूृतो अहयन्त, सरस्वती दाशपे चाय दात॥” 
अर्थांत्‌ (देवयन्तः)दिव्य शुभ गुणों की इच्छा करने वाले परुष 
( सरस्वती ) विद्यावती देवी की ( हृवन्ते ) पूजा करते हैं, 
( अध्वरे ) अद्दिसात्मक शुस॒ कम के ( तायमाने ) विस्तत होने 
पर पुरुष ( सरस्वतीं हवन्ते ) विुषी स्त्री को निमन्त्रण देते 
हैं। ( सुकृतः ) उत्तम कार्य करने चाछे सब सज्जन 
» ( सरस्वती ) विदुषो देवी को सहायता के छिये ( अह- 
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यन्त ) बुलाते हैँ और इस प्रकार ( दाशुपे ) सत्कार पर्थक निम- 
न्त्रण दें ने वाले पुरुष के लिये ( लरस्वतीं ) विद्वपी स्त्री ( बार्ये ) 
उत्तम ज्ञान अथवा सछाह ( दात्‌ ) देती हे। इस मन्त्र के अन्दर 
प्रत्येक शुभ कम फरते हुए चिदधपी देवियों की सलाह ले लेना 
और उन की पूजा करना आवश्यक है यह भाव सचित किया 
गया है | 
“यत्र नार्यस्तु पृज्यन्ते रमन्ते तत्र देचताः ॥ 
मन महाराज के इस वचन को यहां स्परण करना चाहिये । 
(६ ) यजु० आ० < में जिस का पत्नी देवता है स्त्रियां फरे 

विपय भे निम्न मनन आया है, जो बहुत ही उत्तम हैं- 

“इड्डे रच्ते ह॒व्ये काम्ये चन्द्रे ज्योते४दिति सरस्वति महि विश्रति। 


[३ 


पता ते अक्ये नामानि देचेभ्यो मा छुक्त ब्रूतात्‌ ॥ ?! 
यज० ८॥४३ 

अर्थात्‌ ( इडे ) है प्रशंसित गुण युक्त ( रन्‍्ते ) रमणीय (हब्ये) 
[ज्य ( कास्ये ) कामता करने योग्य ( चन्द्रे ) आव्दादित करने 
बाली ( ज्योते ) घर में ज्योति फे समान प्रकाशमान ( अदिते ) 
दौनता और दुर्वछूता के भाषों से रहित ( सरस्वति ) खर अथ- 
वा प्रवाह परम्परा से जो श्रेष्ठ ज्ञान चछा आता हैँ उस 
को प्राप्त करने वाली बिहुपी ( मह्दि ) महान उदार भावों से युक्त 
(विश्रुति ) बहुत कुच्छ जिस ने श्रवण किया हुआ है ऐसी, हें 
बहुश्रुत देवी | ( अच्न्ये ) हे कभी न मारने वा तिरस्कार फरने 
योग्य देवि ! ( ते ) तेरे ( एवा ) ये खब इडा रन्‍्ता आदि ( ना- 
मानि ) नाम हैं अर्थात्‌ इन सत्र ऊपर कहे हुए गुणों से तू सम्पन्न 
होने के कारण इडादि नामोंसे पुकारी जाती है। वद्द तू (देवेम्यः) 
विद्वानोंकें छिये और ( मा ) मेरे लिये ( सुकृतम्‌ ) जो शुभ कर्म 
है, डसका ( ब्रृतात्‌ ) उपदेश कर । इस मन्त्र की विशेष व्याख्या 
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करनेक्ती आवश्यकता नहीं | एक सच्ची देवी घरम ज्योति का 

काम देती हैं; हृदय में लिख समय अन्धकार छा जाता हैं वहां 
है चु 

चन्द्रका काम करती हें, जिस समय पुरुष के अन्दर द्वीनता दुबे- 
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लता फ्रे साचोक्ा राज्य हो जाता है; तो वहीं लच्ची देंधी 
अद्विके झूमें उलको उत्साह दिलाती हैं, जब पुरुषके अन्दर 
संकलित स्वार्थ भावोक्ती प्रधानता होने ऋूगती हैं, तो सच्ची 
इेंदी ४द्ार भांवोका वहां प्रवेश ऋराती है; अपने छ्वान के 
प्रकाश से चह संस्प्ण अन्धक्वारकों दर भगा कर पुरुष को 
खदा धर्म के मार्ग में पेरित करती है, इसी लिये ऐसी विद्धपी दे वी 
की सदा पज्ञा करनी चाहियें; डल के उत्तम गुणों क्षी सदा प्रशला 
करनी चाहिये, ता कि उत्तम सुख की धाप्ति दो सके । यह भाव हैं 
जो यज॒वेंद के उपय छ मनन में स्पष्ट रूप से प्रकट किया गया है! 
में पूछता के कि क्ष्या देवियों के चिषय में इतना उचम और पवि 
च भाव किसी दलरे घर्म प्रन्थ में पाया जाता है ९ क्ष्या सभ्य से 
सभ्य आधुनिक्त पुदषो के मन्धों में भो रऋद्दी देवियों के विषय 
इतसे ऊंचे भाव का अकाश किया यया हैं? यदि वहीं तो सामा- 
जिक विकास वादके लिदांत को मानते हुए चेदों को जदूयलियों 
फे गीत चतलाना किचना पश्चपातपूर्ण जोर सारहीन हैं यह स्वयं 
चुद्धिमान विचार कर सकते है | 

(४ ) अधर्ष चेंद का १४ वां काण्ड सारा ही ग॒हस्थ(अश्रम बि- 
पयक हैं जिस में पति पत्नी लम्बध और करंब्य विषय मेँ चहुत 
उत्तम उपद्श पाच जाते हैं, उत में से दो तीत पेसे मन्‍्जों का यहाँ 
उछुछ किया जाएगा जिन से यह स्पष्ठ हे क्लि देवियों को अपने 
पतियों के पत्येक धार्मिक कार्य में लहयोग देना चाहिये और इस 
के लिये उचम ज्ञान का सन्पादन करना चाहिये। 

अथर्े १४ । ४२ इस प्रद्कार है 


९३ 


वेदोक्त पारिवारिक कतेव्य ९५ 


४ आशासाना सौमनसं प्रजां सौभाग्य रयिम्‌। 
पत्य रनुब॒ता भृत्वा संनद्यस्वामृताय कम । ?! 


अर्थ- है देवि ( सौमनसम्‌ ) उत्तम मन ( प्रजाम्‌ ) उत्तम 
सनन्‍्तान ( सोभाग्यम्‌ रयिम्‌ ) उत्तम भाग्य ऐश्वर्य इन सब की 
( आद्यासाना ) इच्छा करती हुईं तू ( पत्यु)) पति के (अनुबता . 
भृत्वा ) अनुकूल शुभ कम करने वाली दो कर ( अमृताय ) अमृ- 
तत्व की प्रांप्ति के लिये ( कम ) सुख को ( संनहास्व ) बांध अ- 
थवा सम्पादन कर | अनव्र ता द्वोनेका वात्पय यह है कि पति का 
जो अध्यापन प्रचारादि परोपकारार्थ उत्तम कर्म हे उस में सह- 
थोग देना अर्थात्‌ कन्याओं को पढ़ाने और स््रियोँ के अन्दर 
प्रचार करने का कार्य अपनी इच्छा से छेकर पति की शुभ भाव- 
नाओँ को पूर्ण करने में सहायता देना यह प्रत्येक पतिब्रता देवी 
का म॒ुण्य धर्म है। इस धर्म का पालन करने सेन केवछ ४इ_स 
लोक और परलोक में ही सुख मिलता है, बह्कि पूर्णानन्‍द्‌ रूप 
मोक्ष की भी प्राप्ति हों सकती है; यद्द भाव यहां सूचित किया 
गया है । 

(५ ) अपने पति सास ससुर आदि को सुख देना तथा घर 
के सब कार्यों को अच्छी प्रकार करना यह तो देवियों का धम है 
ही, किन्तु इतने में ही उनके कतव्य की इतिश्री नहीं दो जाती, 
सारी प्रजा का कल्याण करना यह भी उन के कतंब्य के अन्तर्गत 
है इस बात को समझने के लिये (अथर्वे धेद का निम्न लिखित 
मस्य विशेष विचारणीय हैं--- 

०स्थोना भव श्वश्रेभ्यः स्थोना पत्ये गृहेभ्यः । 


स्पोनास्थे स्वस्थ विशे स्थोना पुष्ठायेषां भव ॥” 
आ० १४७।२। २७ 


९ चैदिफ कतेव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ हे देवि ( श्वशरेभ्यः ) ध्वशुर आदि चुद्ध पुरुषों के 
लिये ( स्पोना ) सुख देने वाली ( भव ) दो ( पत्ये ) पति के 
छिये और ( गहेभ्यः ) घरवालों के लिये ( स्पोना ) सुख देने 
वाली हो ( अस्ये ) इस ( सर्चस्ये ) सारी ( विशे) प्रजा के लिये 
(स्थोना) तू खुख देने वाली हो (एपांमू ) इन सब पुरुषों की (पु- 
शाय ) पुष्टि अथवा उन्नति के लिये ( स्थोना भव ) तू सुख देने 
वाली हो । इस मन्त्र के पूर्वार्ध में अपने घर के सब समस्वन्धियों 
को सुख देहा स्त्री का क्व्य बताते हुए उत्तराध में खारी प्रज्ञा 
का कक््याण करना और प<षों को उन्नति में सहायता देना यह 
भी देवियों का कर्तव्य बतलाया गया हे, चद्द अत्यन्त महत्व पर्ण 
है ओर उस रे उन लोगों के मत का समर्थन नहीं होता, जो 
केचल घर का कार्य भली प्रकार फरना ही देवियों का धर्म है, 
घर से बाहर काये क्षेत्र में उन्हें उतरने की आवश्यकता नहीं, 
ऐसा कहते है, क्यों कि विना सामाजिक अथवा राष्ट्रीय काम कि 

देवियों कभी सारी प्रजां का कल्याण नहीं कर सकतीं, जैसी 
कि इस मन्त्र में उन्हें आज्ञा दी गई है । 

(६ ) प्रत्येक शुभ कम को करते हुए पत्नी की अनमति लेना 
चेद्‌ में आवश्यक माना गया हैं। महाभारत में एक स्थानपर 
कहा है--- 

“ अधे भाया मनृष्यस्य सायां श्रेष्ठतमः सखा ” | 

अर्थात्‌ पत्नी पुरुष फे आधे शरीर के समान और चही सध 
से श्रेष्ठ मेत्र के समान है, इसो साव को चेद्‌ में अनेक स्थानों 
पर सूचित किया गया हैं, उदाहरणार्थ अथव बेद्‌ ७ | २०।॥५ 
में कहा हें -- 

पुमम यश्षमनुमतिजंगाम स्‌ क्षेत्रताये खवीरताये सजातम | 
भद्र। छास्य प्रमतिवंसूव सेसं यक्षमचत देच गोपा॥ 


वेदोक्त पारिवारिक कततैव्य । ९७ 


'यहां इसी भाव को प्रकट करने के लिये कि विवाह सम्बन्ध 
निश्चित करने और अंन्‍्य कोई भी कार्य प्रारम्भ करने के लिये 
पत्नी की अनुमति लेना आवश्यक है, उसे अनुमति नामसे पुकारा 
गया है । मन्त्र का अथ यह है कि (अनुमति) जिस की अनुमति 
आवश्यक है ऐसी यह देवी ( इम॑ यशम ) इस घिवाह यश को 
करने के लिये ( आजगाम ) आईं है। यह यञ्ञ केसा है किस 
उद्देश्य से विचाह यज्ञ रचा गया है, ( सुक्षेत्रताये ) उत्तम सन्तान 
के लिये एक क्षेत्र तय्यार करने ओर ( सुवीरताये ) उत्तम धीर 
पुत्रों की उत्पत्ति के लिये ( सुजातम्‌ ) सुप्रसिद्ध बनाया गया 
( अस्याः ) इस देवी की ( प्रमतिः ) उत्तम बुद्धि (६ ) निश्चय 
से ( भद्गरा प्रबभूव ) कल्याण कारक है ( सा ) वह ( देव-गोपा ) 
परमाध्म देव जिस के रक्षक हैं अथवा देवशभ गणों की रक्षा 
करने घाली यह देवी ( इम यश्षम्‌ ) इस यज्ञ की ( अवतु ) रक्षा 
करे यहां क्षेत्रादि की उपम्ता दें कर विवाह यश्ञका एक मुख्य प्रयो 
जन उत्तम वीर धन्तान का उत्पन्न फरना है, यद्द भाव सूचित किया 
गया है। साथ द्वी जहां इस प्रकार एक दूसरे की प्रसन्नता से वि- 
वाह नहीं होता धहां उत्तम सनन्‍्तान भी उत्पन्न नद्ीं हो सकती, इस 
बात का निर्देश कर दिया गया है | वर वधू दोनों की पूर्ण प्रस- 
श्षता से द्वि विवाद होना चाहिये इस बाव पर जोर देते हुए बेद्‌ 

लैकर्डा स्थानों पर 

# स्यी यत्पत्ये शंसन्तीम्‌ ( अथर्व १४ । १ ९. ) 
मोदमानो स्वे गहे ! ( ऋ. १।५। ) 

« आ रोह तहपं सुमनस्यमाना ' ( अ. १४।२।३१। ) 
परिष्वजश्व ज्ञायां खुमनस्यमानः  ( अ. १४। २।३५० ) 
हसाम॒दी महसा मोद्मानी ! ( अ. १४। २। ४३ ) 

इत्यादि शब्द आए हैं जिस में परस्पर प्रसन्नता पूचेफ विधाह 

७ 


९८ वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


करने तथा गहस्थ के व्यवहार फरनेका स्पष्ट उपदेश हैं। जहां 
इस बेदकी आधाका पालन नहीं होता ओर चर चंध की एक 
दसरे की अनुमति लिये विभा नाइयो या परोहिताी द्वारा ऐसे ही 
कहीं से पकडकर बांध दिया जाता है, वहां क्या परिणाम दोता हैं 
इस विपय में मन मद्दाराजने ठीक कहा हे फि- 
“४ यदि हि स्त्री न रोचेत, पमांस न प्ररोचयेत | 
अप्रमोदात्पनः पसः प्रजनं न प्रव्तते ॥ ” 
इस लिय वेद फे अन्दर सर्वत्र विवाह सम्बन्ध का निश्चय 
माता पिता आदि पर न छोड कर विवाद्यार्थी प॒ृचक पुरुष और 
यवति कन्या पर छोडा गया है, इस स्थापना की पृष्ठि के लिये 
निम्न लिखित कुछ प्रमाण पेश करना पर्याप्त है ।- 
(१) ऋ० १० । १८३ में यचती कन्या यथा अविवादहित पुरुष 
फो इस प्रकार कहती हे- 
४ अपदय॑ त्वा मनसा चेकितानं तपलों जातं तपसों विभूतम्‌। 
इद प्रजामिह रयि रराणः प्रजायस्व प्रज्ञया पत्रकाम ॥ 
अर्थात्‌ ( पुत्र काम ) यृहस्थाश्रम मे प्रवेश कर के पुत्र की 
कामना करने वाले युवक मेने ( मनसा ) मन से ( चेकितानं ) 
ज्ञाननें वाले अथवा मझे चाहने चाल ( तपसः जातम ) सादगी 
में पले हुए और ( तपसः विभूतम्‌ ) तप की चिभूति से युक्त 
(त्वा ) तुझे त्रह्मचारी को ( अपब्यम्‌ ) देखा हैं (इद्द ) यहां 
( प्रज्ञां ) सन्‍्तान ओर ( इद्द ) यहां गृहस्थाश्रमम्म ( रयि ) ऐश्व- 
ये को लेकर ( रशाणः ) रमण करता हुआ तू ( प्रज॒या ) प्रज्ञा 
के साथ ( प्रजायस्व ) फिर उत्पन्न हो अथवा बुद्धि को प्राप्त दो । 
“४ आत्मा दे पत्र नामासि '। 
के अन्दर जो भाव है कि मानो पिता ही पुत्र के अन्दर प्रवेश 
करता है, वही यहां ' प्रञया प्रजावस्व ' का साव है। * तपसों 


वेदोक्त पारिवारिक क्तेव्य । ९९, 


जात॑ तपसों विभूतम्‌ ' ये शब्द स्पष्ट उस युवक के ब्रह्मचरय ब्रत 
समाप्त करने की लूचना देते हैं। इस प्रकार अपने गु णकर्मानुसार 
किसी युवक ब्रह्मचारी फो फन्‍या पसन्द कर लेती है, तो चह्द 
भी उस के गुण कर्म स्वभाव फो सर्वेथा अनुकूछ पाकर कन्या ले 
कहता है, 
४ अपइय॑ त्वा मनखा दीध्यानों स्वायां तनू ऋत्वये नाधमानामू। 
उपमामुच्चा युवतिवेंभूयाः प्रजायस्व प्रजाया पुञ्रकामे ॥” 
| ऋण १०।१८३॥२ 

अर्थात्‌ ( पुन्न कामे ) दे पुत्र करी कामना करने वाली कुमारि ! 
( मनसखा ) मन से ( दीध्यानां ) मेर। ध्यान करती हुई ( स्वायां 
तनू ) अपने शरीर को ( ऋत्ये ) ऋतु गामी हो कर गर्भाधान के 
लिये ( नाधमानाम्‌ ) प्रार्थना करती हुई-वा गर्भाधान की इच्छा 
करती हुई ( त्वा ) तुझकों ( अपश्यम्‌ ) में ने देखा है. ( उच्चा ) 
उच्च भाव युक्त (युवतिः) युवावस्था वाली त्‌ (माम्‌ उप चभूयाः) 
मेरे समीप आ अथवा मेरे साथ विवाह सम्बन्ध कर और फिर 
( प्रजया ) प्रजा के साथ ( प्रजायस्व ) वृद्धि को प्राप्त दो | यहां 
भी “ मनसा दीध्यानाम्‌। अपश्यम्‌ युवतिः ” इत्यादि शब्दों से 
यह बात बिल्कुछ साफ जाहिर होती है, कि घिधाद् युवावस्था में 
और चर वधू की अपनी ही प्रसन्नता से द्वोना चाहिये। माता 
पिता आदि से फेंघलछ अनुमति छे लेना पर्याप्त है। जद्दां इस 
प्रकार वर वधू एक दूसरे का चुनाव करते हैं, धहीं सच्चा 
स्थायी प्रेम रह लकता है, अन्यत्र नदहीं। इस वातकों देखिये 
ऋग्वेद के निम्न लिखित मन्तम कितनी स्पष्ट रीति से बताया है- 

«“फियती योषा मर्यती वधूयोः परि प्रीता पन्‍यसा वार्येण । 
भद्वा वधूर्भवति यत्सुपेशाः स्वयं सांमित्नं घनुतें जने चित्‌ ॥” 

ऋक. १०२७ १२ 
शैे 


१०० वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ ( पन्‍यला वार्येण ) प्रशंसनीय श्रेष्ठ गुणी से युक्त 
( वधूयोः ) स्त्री फी कामना करने वाले ( मर्यतः ) मनुप्य के 
लिये ( क्वियती योपाः ) कैसी स्त्री ( परि प्रीता भवति ) अनु- 
कूल द्वोती दै-केली स्त्री को एक गुणी पुरुष पसन्द करता है 
( यव्‌ ) जो (सुपेशाः ) सुन्द्रर रूप चालो ( भद्गा ) कल्याण और 
सुख देने वाली ( वधू: ) स्त्री ( जन चित्‌ ) मनुष्यों के अन्दर 
से ( स्वयं ) अपने आप (मित्र॑ ) अनुकूल मित्र. अथवा साथी को 
( बनुते) चुनती है और चुन कर उस को सेवा करती हैं । 

इस विपय में अधिक प्रमाण देने की कोई आवद्यकता नहीं, 
क्यों कि विवाह के मंत्रों में ' सुमनस्यमानों मोदमानौ ' आदि 
शब्द इसी वात की सूचना देने वाले हैं । 

विवाहित पति पत्नी का परस्पर कितना प्रेम दोना चादियें इस 
वात की शिक्षा अथर्व में उन दोनों के मुख सें- 

४ अन्तः कृणुष्व मां हृदि, मन इन्नी सहासति ” 

( अथर्व ७ ।३५।४ ) 

तथा-- 

४ भमेद्सस्त्व॑ फे वेलो नान्‍यासां कीतंयाश्वन ? 

( अथर्वे ७ ॥ ३८१४ ) 

इत्यादि बचन कहला कर दी गई है जिन का अर्थ यह है कि 
है वधु ( मां ) मुझ को ( हृदि अन्तः कृणुष्य ) अपने हृदय के 
अन्दर बैठा ले ( नो ) हम दोनों का ( मनः इत्‌ ) भवन तक भी 
( सह अलति ) इकट्ठा एक द्वो जाय। दूसरे मं व घू घर को 
कददती है ( त्वं) तू (केवछः) केवल ( मम इत्‌ ) मेरा दी दो कर 
( असः ) रह ( अन्यासाम्‌ ) अन्य स्त्रियों की ( कीर्तया: चम 
ने ) चर्चा दक्क न कर । पतित्रता घम्म और पश्नीघ्रत धर्म फा यह . 
कितना सुन्दर उपदेश है। अथवे १४।२॥।६४ में इल पति पत्नी 


वेदोक्त पारिवारिक फर्तेन्य १०१ 


प्रेम के भाव को स्पष्ट करने के लिये चक्रताक चक्रवाकों 
अथवा चकवा चकवी की उपमा दी गईं है, जो अत्यन्त महत्व 
पूर्ण है। इस से एक पत्नी ब्त का भाव वहुत ही साफ दो 
ज्ञाता है, क्योंकि चकवा चकची का प्रेम और पत्नी पति ब्त 
बहुत दी प्रप्तिद्ध हे मन्त्र इस प्रकार है- 

“इहेमाविन्द्र संचद चक्रवाकेव दम्पती । 

प्रजयैनी स्वस्तकी विश्वमायत्यश्चताम ॥?! 
अथ० १४ । २। ६४ 
अथर्व ३ ।३० में पारिवारिक कठेव्यों का एक संक्षिप्त किन्तु 
अध्यत्तम वर्णन आया है, वहां प॒श्रका पितामाता के प्रति केसा 
व्यवहार होना चाहिये तथा भ्राता भगिनी, पति पत्नी का केसा 
सम्बन्ध होना चाहिये, इस विपय में कहा है- 
“अनुतव्रतः पित॒ः पुत्रों मात्रा भवतु संमना: । 

जाया पत्ये मधुमती वाच वद्तु शन्तिवाम्‌ ॥२॥ 

मा श्राता भ्रातरं द्विक्षन्मा स्वसारमुत स्वसा । 

सभ्यञ्चः सबता भृत्वा चाच॑ धदत भद्गरया” ॥३॥ 

जिनका तात्पय॑ यह है कि ( पुत्र) पुत्र (पितु:) पिता के (अनु- 

बतः ) अनुकूल कमे करने घाला हो, ( मात्रा ) माताफे साथ 
पुत्र ( संमनाः ) समान मन वाला ( भवतु ) धोवे, ( जाया ) 
पत्नी ( पत्ये ) अपने पतिके लिये ( शन्तिवाम्‌ ) शान्ति देंने 
चाली ( मधुमतोीं ) अत्यन्त मधुर मानो जिस में शहद्‌ लगा हुआ 
हो ऐसी ( वा ) वाणी को ( बद्तु ) बोले | यहां पहले चरण 
का आशय चिशेष ध्यान में रखने योग्य है, उसका अर्थ यह है फि 
यदि पिता ने कोई परोपकारार्थ शुभ कर्म प्रारम्भ किया था, तो 
उसको पूरा करना यह पुत्रका मुख्य कर्तेब्य है। तृतका अर्थ: दी 
शूभ कम है, अतः पिता के दरेक काम. का पुत्र को अनुसरण 


१०२ वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 
ऐप 4 | रच जप 
करना चाहिये, यह भाव यहां नहीं हे, किन्तु अच्छे कार्मों को पूर्ण 
०० के 5. पे ० सु 
करने में सहयोग देनेसे यहां मतलब है, मनु क्के- 
“चेन्नास्य पितरो याता येन याताः पितामहा; । 
थे हा ०्ए 
तैंन यायात्सतां माग, तेन गच्छन्न रिध्यति ॥ ! 


इस ख्छोंक का भी ऊपर कहां हुआ ही आशय है। भाईयों का 
भी ऐसा ही परस्पर प्रेम और मेल जोल होना चाहिये और उन्हें 
मिलकर एक दूसरेके शुभ संकब्पोंके पूर्ण करने और अच्छे 
उद्देश्य की प्राप्ति के लिये सदा यत्न करना चाहिये यद्द सस्यञ्चः! 
ओर ' सबता ! शब्दांसे प्रकट होता है, जिनका अर्थ मिलकर 
एक उद्देश्य की सिद्धिके लिये यत्न करते हुए और समान शुभ 
कम वाले ऐसा है। जिस प्रकार पत्ति के साथ मधुर चाणी बोलना 
पत्नी का कर्तव्य है उसीतरह पत्नी कें साथ मधुर शब्द बोलना 
पतिका भी करतंव्य है इस वात को अथ्े १४।१॥४४१ में स्पष्ट 
सूचित किया गया है ।! तथा- 
# युप॑ भग से भरतं समुद्धमृतं चदन्‍्तावतोच्रेपु । 
ब्रह्मणस्पते पतिमस्ये रोचय चारु संभलो वदतु वाचमेंताम्‌॥ " 
अर्थात्‌ ( युवं ) तुम दोनो वर चधू ( समृद्धम्‌ ) सदा धढने 
वाले ( भगं ) ऐश्वर्य को (सं भरतम्‌ ) पूर्ण करो-भरो, क्या 
करते हुए ( ऋतोच्येषु ) सत्य से कथन करने योग्य व्यचद्यारों में 
( कऋत॑ चदन्‍्तो ) सत्य भाषण फरते हुए ( त्रह्मणस्पते ) हे शानके 
स्वामी जगदीश्वर! ( अस्ये ) इस वधू के किये (पतिम्‌) पतिकों 
सदा ( रोचय ) अनुकूल एकही रुचि वाला बना, जिससे ( संभ- 
छः ) अच्छी प्रकार भार्याका भरण पोषण करता हुआ वह 
( एतामू ) इस ( चारुचाचम्‌ ) सुन्द्र मधुर वाणी को ( वदतु ) 
योछे । मंत्रके पूर्वांध में सत्य भाषण और खत्य व्यवद्दार करते 


हि 


वेदोक्त पारिवारिक फतेब्य । १०३ 


हुए इमान दारी फे साथ जो वर वध को ऐश्वर्य कमाने का उप- 
देश है वह वहुत भाव पूर्ण है। उससे वैदिक आशय की उच्चता 
और गंभीरता पर प्रकाश पड खकता है। इस चिषयमें अभी 
बहुत कुछ लिखा जा सकता है, किन्तु विस्तार के भय से एक 
आध और आवश्यक बात कद फर इस प्रकरण को समा 
किया जाता ह। 

अतिथि सत्कारादि के बारे मं बेद में अत्यत्तम उपदेश पाये 
जाते हैं। बिद्दानों का सब प्रकार से सत्कार करना यह सब गदह- 
स्थियों का मुख्य फर्तेव्य है। ऋ- १। १२५५ में इस विषय में चडा 
जोरदार उपदेश हे। अन्तिम मन्त्र में कहा हे-- 

४ त्रा पृणन्तों दुस्तिमेन आरन्मा जारिपुः सरयः सुव्॒तासः । 

अन्यस्त्वेर्षा परिधिरस्तु कश्चिद्पृणन्तममि संयन्तु शोकाः ॥ !? 
ऋ- १। १०४५। ७ 

अर्थात्‌ ( पृणन्तः ) अतिथियों और विद्वानों का अन्नादि से 
सत्कार करने वाले ( दुरितमेन ) दुःखमय मार्ग से (मा आरन्‌ ) 
न जाएं, कभी टुःखी न हो। ( सुव्रताः ) शुभ फर्म करने घाले 
(सूरयः) विद्वान्‌ ( मा जारिषः ) कभी न नष्ट होवे ( तेषाम्‌ ) उन 
का (अन्य: कश्चित्‌ ) कोई दूसरा ( परिधि: अस्त ) धारण करने 
वाला हो ( अपूृणन्तम्‌ ) अतिथि सत्कारादि न करने वाछे कृप- 
णको ( शोका; ) शोक ( अभि संयस्तु ) प्राप्त दोवें। इस विपयक 
अन्य कुरू मन्‍्त्रो को हम फिर लिखेंगे यहां इस प्रकरण को बवि- 
स्तार भय से समाप्त किया जाता है। 


१०४ दैदिक कतव्य शास्त्र । 
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बैंदिक कर्तव्य शास्त्र । 


हा ? ि 
तृतायव पारचद । 
यूज्ञू। 

द्वितीय अध्याय में लंश्लेपले वेदोक्त वेयक्तिक और पारिवारिक 
कतेव्यां का वर्णन किया जा चका हैं | इस अध्याय में सामाजिक 
जोर राष्ट्रीय कर्तव्यों के विषय में चेंद्र क्या फद्दता हैं इस विपय 
का दिग्द्शेन कराना हे । अनेक वेद विद्वानों ने अपने प्रत्थों में 
इस आवद्यक विषय क्वा डच्चित रीतिसे मनिरूपण किया है अतः 
हमें विस्तार ऋरने की आवश्यकता नहीं श्रतीत होती। 

सुध्म रीतिले वेदों सामाजिक और राष्ट्रीय कर्तन्यों का 
विचार किया जाए वो मालूम हो ज्ञायगा कि यघ्व शब्द के अन्दर 
प्रायः सव सामाजिक कर्वेब्यों का अन्तर्भाव हो ज्ञाता हैं। फेवर 
वेदम ही नहीं प्रायः सभी प्राचीन खंस्कृत प्रथा में यद्वक्ली जो इतनी 
महिमा गाई गई है उस में कुछ विशेष कारण होना चाहिये । यद्द 
वात साफ है क्लि अच्ति के अन्दर सामग्री और घत डालने का 
नाम ही वेदादि में यज्ञ नहीं है, इस का अत्यन्त व्यायक अर्थ हैं। 
मगवद्गीता के अन्दर यह्ष की व्याख्या करते हुए श्रीकृष्ण सग- 
' बान ने हपए बताया है कि .-- 
( वयछ्ास्तपों यज्ञा योगयज्ञास्तथापरे। 
दोल्यायशानवज्ञाश्च यतयः संशिवमता। ॥ भ्र० गी० छार८ 


| 


प््च्टबट+चट 


करता गद्य 


यज्ञ- । श्०ण 


अर्थात्‌ त्रतधारी जितेन्द्रिय पुरुषों में से कई द्वव्ययज्ञ फरने 
पाले होते हैं, कई शीतोप्णादि इन्द्र सहन रुप तपोयश्ञ का अन- 
ष्टान करते हैं, कई चित्तचक्ति संयम रूपी योग यज्ञ करते हैं और 
अन्य कई स्वाध्याय और ज्ञान यश्ञ का अनप्टान करते हैं। कृष्ण 
भगवान ने गीता में अज़न को यद भी उपदेश दिया है कि निःस- 
न्देह अच्छे या बरें जितने भी कर्म किये जाते हैं वे जन्ममरण के 
चक्र में आदमी को डालने वाले द्वोत हैँ पर यज्ञ के लिये जो कर्म 
किया जाता है चद्द चनन्‍्धन में नहीं डालता, अतः तुम यक्ष के 
नमिमित्त से द्वी सदा कर्म क्रिया करो। 
ध्यत्वार्धात्कर्मणोञ्यन्न लोफोथ्यं कर्मवन्धनः । 
तद्थ कम कोन्तेय मुक्तसंगः समाचर॥ ” 
भ० गौ० ३ । ८ 
इससे स्पष्ट है,कि श्रीकृष्ण का अभिप्राय केचल प्राकृतिक द्व॒व्य- 
मय यश्ञ से नहीं फिनत परोपकार के लिये निष्काम भाव से जि- 
तने भी शभ कम किये ज्ञाते है उन “सबको यहां यज्ञ के नाम से 
पकारा गया है | यज्ञ विषयका मुख्यतः प्रतिपादन फरने वाले 
यजुर्वेद के प्रथम द्वीमन्त्र मे-- 
.._/ देवों वः सविता प्रारपयतु श्रेष्ठमाय कर्मणे ” 
ये जो शब्द आये हैं वे स्पष्ट तौर पर यज्ञ का अथ श्रेष्ठतम 
कम है इस घात की सूचना देते है। ब्राह्मण प्रन्थौमं भी अनेक 
स्थानों पर प्रत्येक शुभ कम के लिये यश शब्दका प्रयोग किया 
गया. है | इसके अतिरिक्त क्यों कि “ नाम चर धातुज्माह निरुके 
व्याकरण शकटस्य च तोकम्‌ ' इस सिद्धान्त के अनुसार खब 
वैदिक शाब्द योगिक हें, यहां यज्ञ शब्द के धात्वर्थपर थोडासा 
विचार करना अनुचित न होगा. । 


१०६ वैदिक कतेव्य शास्त्र । 


यज्ञ शब्द यजन्धातु से वनता हे जिस का अर्थ धातुपाठम देव- 
पजञ्ञा संगतिकरण दान वताया गया है। वे देंच छोग कौन हैं 
ज्ञिनकी पजा करना यकज्ञका प्रधान अडग्ग माना गया है यह एक: 
आवश्यक और कठिन प्रश्न हमारे सामने उपस्थित होता है। 
€ विद्ठांसों हि देवाः ” ऐसा शतपथादि ब्राह्मण ग्रन्थोंमं यद्यपि 
लिखा है ओर सगवद गीता के १६ वें अध्यायमें- 

# अभय खत्वसंशु द्धिर्शानथोगव्यवस्थितिः । 
दाने दमश्न यज्ञश्व स्वाध्यायस्तप आजेवम्‌ ॥ 


इत्यादि झछोकों द्वारा देवी प्रकृति का स्पष्ट वर्णन किया गया 
है तो भी स्वयं चेद्मे आये हुए इस विषयक चर्णन का संक्षेपसे 
निरूपण किये बिना हमें सन्‍्तोष नहीं हो सकता | अतः वेद्मन्तों 
के आधार पर देव तथा उन की प्रकृति पर थोंडासा यहां विचार 
किया जाता है! क्र. ९० म मण्डरू के ६२-६८ तकके सक्त विश्व- 
देव-विषयक हूं, उनके आधार पर विचार करने में हम बडा 
लभीता रहेगा । ६२ वे सूक्त का प्रथम मन्त्र इस प्रकार है-- 


(१)“थे यज्ञेन दक्षिणया समक्ता इन्द्रस्थ सज्यममतत्वमानशः 
तेभ्यो भद्॒मंगिरसों वो अस्तु प्रतियृभ्णीत मानव॑ सुमे घख॥॥ * 
ऋ- १० | ६२। १ 

अर्थात्‌ ( ये ) ज्ञो (यशेन ) यज्ञ और ( दक्षिणया )द्क्षिणा से 

( समक्ताः ) सम्पन्न होकर ( इन्द्रस्थ ) परमेश्वरकी ( सख्यम्‌ ) 
मित्रता को ओर ( अमृतत्वम्‌ ) मोक्षकों ( आनशु: ) प्राप्त होते 
ऐसे ( अंगिरलः ) अग्निके समान त्तेजस्थी ( खुमेघलः ) 
भतिभा शाली देवी ! (चः) तुम्द्दारा ( भद्रम्‌ अस्तु) सदा कल्याण 
हो तुम कृपा करके (मानव) लाधारण मनुष्य को (प्रति गम्णीत) 
अपनी संरक्षा में ग्रहण करो अर्थात अपने उपदेश और सडग 


अण्ण-- 


यज्ञ। १०७ 


से उसे उठाओ इस मन्त्रके अंदर देवों के निम्न लिखित गण 
घताये गये हैं । 

(१ )वे यश और दानके द्वारा परमेश्वर के साथ अपनी मित्रता 
करते हूँ अर्थात्‌ शुभकर्मोके अनुष्ठान द्वारा भगवान्‌ 
फो प्रसन्न करते और उसे अपना सद्दायक समझते हैं । 

(२ ) उसी भगवान के आश्रय से वे अन्त इस शरीर को 

छोडने के पश्चात्‌ मोक्ष पाप्त करते हैं । 

(३) ये कतंव्य अकतेब्य का निश्चय करने वाली मेंधा से 

सम्पन्न द्वोते है । 

(४ ) वे परोपकार में तत्पर रहते हुए अपना ओर अन्‍्यों का 

कल्याण करते हैं । 

इसी ६२ वें सक्तका दूसरा मन्त्र इस प्रकार है। 

४ ये ऋतेन सूर्यमारोहयन्‌ दिव्यप्रथयन्‌ पृथिवीं मातर थि | 

सुप्रजास्त्वमंगिरसो वो अस्तु पतिगृम्णीत मानव॑ लुमेघस॥॥/ 

ऋु० १० । ६२ । ३ 

अर्थात्‌ ( ये ) जो ( ऋतेन ) सत्यभाषण सत्य व्यवहार अथवा 
ज्ञान के द्वारा (दिवि) आध्यात्मिक विज्ञान रूप प्रकाश में 
( सयम्‌ ) आत्मिक अन्धकार को दूर करने बारे परमेश्वर को 
( आरोहयन्‌ ) उदय कराते हँ-परमेश्वरीय दिव्य ज्योतिका दर्शन 
फरते हैं ( ये ) जो ( पृथिवीं मातरम्‌ ) मातृभूमि अथवा उसके 
यश को ( वि अग्रथयन्‌ ) विस्तृत्त करते ह-मातृ भूमिके मुख को 
उज्ज्वल करते हैं ऐसे ( अडिप्गरसः ) अग्निके समान तेजस्वी 
देवों ( वः ) तुम्हारी ( सुश्रजास्त्वम्‌ अस्तु / उत्तम सन्तान दो 
, और तुम कृपा करके ( सुमेघलः ) उत्तम मेंधासे स्वयं युक्त दोते 
हुए ( मानव प्रतियुभ्णीत ) मनुष्य मात्र को अपनी संरक्षा वा 
शरणमें श्रदण करके उसे उन्नत करो। इस मन्त्रम ' द्वि सूयमा- 


१०८ घेदिक कतव्य शास्त्र । 


रोहयन्‌! का भाव बहुत स्पष्ट नहीं तो-भी ऊपर कहा हुआ अथे 
सर्वथा सम्भप है। शेष मन्त्र में देवों के विषय में मुख्यभाव ये है 
१) थे आत्मिक ज्योति को प्राप्तकर के आन्तरिक अन्धकार 
को दर करते ह्, 
(२ ) वे मातृ-भूमि के यश का विस्तार करते हें, 
(३) थे स्वयं बुद्धि ओर ज्योति से सम्पन्न होफर मनष्य 
मात्रकों उन्नत करनेका यत्न करते हैँ । इस-विषयमें यज्ञ० 
अ० ३ का ३३ वां मन्त्र देखने योग्य है जो देवा का ऐसा 


वर्णन करता है-- 
“ ते हि पुत्रासों अद्तिः प्रजीवस मर्त्याय । 
ज्योतिर्यच्छन्त्यजस्नम्‌ ” ॥ य० ३ | ३३ 


अर्थात्‌ ( ते ) वे सब देंच ( अदितिः पुत्नासः) स्वतन्त्रता देवी 
फे अथवा अदीन प्रभावशलिनी माता के पुत्र हैं, वे ( हि) निम्ध 
यसे ( मर्त्यांय ) मनुष्यके लिये ( प्रजीवर्से ) उत्तम और दीघधे 
जीवन व्यतीत करने के घास्ते ( अजज्लम्‌ ) निरन्तर ( ज्योतिः 
यच्छन्ति ) ज्योति-प्रकाश-देते है । इस मन्त्र में देवों के विषय 
में कहां है, कि ( १ ) थे स्वतन्त्रता देवीके पृत्न अर्थात्‌ अत्यन्त 
स्वतन्त्रता प्रेमी हैं, ( १ ) मनष्य अच्छोरोति से दें रतक ज्ञी सकें 
इस के लिये वे उन्हें उत्तमशान रूपी प्रकाश लगातर देते रहते हैं 
उससे भी देवों की परोपकारार्थ प्रवत्ति स्पष्ट मालम होती है। 
(४ ) देवों की प्रकृति समझने के लिये ऋ. १० | ६६। १ भी 
विशेष मनन के योग्य हैं अतः उसका उल्लेख अनचित न होगा- 
/ देवानू्‌ हुवे वृहच्छूवलः स्वस्तये ज्योतिष्कृतों अध्यरस्य 
प्रयेतलः । ये वाघृधुः प्रतरं: विश्ववेद्स इन्द्रज्येष्ठहालों अम॒ता 
ऋतावधः ॥ ” 


य् । १०९, 


अर्थात्‌ ( स्वस्तये ) फल्याणके लिये ( वदचच्छूबसः ) बडी 
कीतिवाले यदशास्त्री ( ज्योतिप्कृतः ) प्रकाश करने चाले अश्ाना- 
न्धकार को दूर फरने चाले ( अध्यरस्थ ) अद्दिसामय व्यवहार 
का ( प्रचेतसः ) बोध फराने वाले ( देवानू्‌ हुवे ) छानियों फो में 
निमनन्‍्ञण देता ६ैं। ( ये ) जो ( ऋतावुधः ) सदा सत्य का पक्ष 
पोषण करने घाले ( विश्ववेद्सः ) सम्पुर्ण ऐश्वर्य चा शान से युक्त 
( अमुताः ) आत्मिक अनुभव के कारण अपने को अमर मानने 
बाले ( इन्द्र ज्येष्टाः ) सर्वेश्वर्ययुक्त परमात्मा को ही सब से ज्येष्ट 
अथवा बडा स्वीकार करन वाले देच ( प्रतरं ) अत्यन्त उत्कृष्टता 
के साथ ( बावधुः ) वृद्धि फो प्राप्त करते अथवा उन्नति करते 
हैं। इस मन्त्र देवों फी प्रकृति के विषयमें निम्न लिखित चाते 
कद्दी हँ-- 

(१ ) देव अर्दिसामय व्यवहार का बोध कराते हैं । 

(२) ये सदा सत्यका द्वी पक्ष लेते हैं। है 

(३ ) स्वयं शानी होते हुए वे अनन्‍्यों को शान देते हैँ। इन 
मन्त्र के अतिरिक्त दूसरे स्थानों पर देवों के जो विशेषणादि 
आये हैं अब उन का थोडासा, विचार करेंगे । ऋ. १० ।६३।४ 
में देधों के लिये " नुचक्षलः, अनिमिपन्त५ प्योतीर्थाः, अना- 
गसः ” ये धाब्द आये हैं जिन फे द्वारा देवों की प्रकति के विषय 
में निम्न सूचना मिलती है । 

(१) नृचक्षसः- मनुष्यों के व्यवद्दार का अच्छी प्रकार निरी- 
क्षण करने बारे और उन्हे शिक्षा देने वाले । 

(२) अनिमिपन्तः-- कभी प्रमाद न करने का भाव इस शब्द 
के अन्द्र है लोकद्दित में देव छोग कभी आलस्य प्रमाद नहीं कर 


कप 6 से 
ते यह चात्पय ह | 


११० बैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


(३ ) ज्योतीरथा+-- प्रकाश रूपी रथ पर देव छोग बेंठते हे 
अर्थात आन्तरिक ज्योति आत्मिक प्रकाश को प्राप्त कर के सदा 
उस के आश्रयसे वे सब काय करते हैँ। रथ का अथे रण करते 
वाला भी हो सकता हे ! 


(४ ) अनागसः-- अपराध अथवा पाप रहित खदा धर्म मार्ग 
पर चलने वाले | 
१०। ६४ | में देवों के लिये ' प्रचेतलः ” तथा ' विश्वस्थ 
स्थात॒र्जंगतश्व मन्‍्तवः ! इन शब्दों का प्रयोग हुआ है। प्रचेंतलः 
का अर्थ ज्ञानी स्पष्ट ही है। मन्‍्तवः यह शब्द मन्‌ धातुसे बना है 
जिस का अर्थ मनन करना अथवा अच्छो प्रकार विचार करना 
है। वाक्य का अर्थ यह होगा कि जो ( स्थातुः) स्थावर,(जगतः) 
जंग्रम ( विश्वस्य ) सम्पूर्ण जयत्‌ के ( मनन्‍्तवः ) द्वित का विचार 
करने बाले हैं । 


ऋ, १० । ६३। १५ में “ आरे देवा द्वेपो अस्पद्‌ युयोतनोरुणः 
शर्म यच्छता स्वस्तये ' ये शब्द आये हूँ जिन में देवों से प्रार्थना 
है कि हे ( देधाः ) शानियों | ( छेषः ) द्वेपभाव॑ को ( अस्मद्‌ ) 
हमारे से ( आरे युयोतन ) निकाल कर दूर फैंक दो और (स्व- 
स्तये ) कल्याण के लिये ( नमः ) हमें ( उरु शर्म यच्छत ) बड़े 
उत्तम सुखका दान करो | इस प्रार्थना का स्पष्ट अभिप्राय है कि 
देच छोंग किसी से द्वेष नहीं करते इसी लिये उनके लिये अनेक 
स्थानों पर अद्‌ रह; आदि शब्द आये हैं। अथरव्व चे दम स्पष्ट ही* 

येन देवा न वियन्ति नो च विह्विपते मिथः 
देवा इवामृत॑रक्षमाणाः साय॑ प्रातः सौमनसो दो अस्त ।! 
आदि मन्‍न्रों द्वारा देवा की अद्वोह--प्रेम की प्रत्ति -का चर्णन 
किया गया है । ऋ १० | ६४ । ७ में देवो के विषय में कहा है * ते 


यज्ञ | १११ 


हि देवस्प सवित॒ः सवीमनी ऋत सचन्ते सचितः सचेतसः॥ ! 
जिसका अर्थ यह है कि ( ते ) वे देव ( द्वि ) निश्चयले ( सविठः 
देवस्यथ ) सर्वोत्पादक जगदीश्वर की ( सबवीमनि ) शरण में रहते 
हुए ( सचितः ) क्ञानसम्पन्न ओर ( स्चेतसः ) समान चित्त 
अर्थात्‌ परस्पर प्रीति भाव को धारण करते हुए ( ऋतु सचन्ते ) 
शभकम का अनुष्ठान करते है। इस से स्पष्ट होता हे कि सब के 
सथ देच एक ही परमेश्वर की उपासना करते और परस्पर प्रेम- 
भावको धारण करते हुए परोपकारार्थ उत्तम कर्मो के अनुष्ठान में 
सदा तत्पर रहते हैं । 
१० ।६५।३ में देवों के लिये 'ऋतज्ञाः ऋतावधः स॒मिध्याः 

इत शाब्दों का प्रयोग किया गया है जिन के अन्द्र मिम्त साथ है- 

(१) देव ऋत अर्थात्‌ सत्य अथवा अटल प्रकृति नियमों को 
जानने वाले है । 

(२) देव सत्यक्ों जानते हुए उसी की सदा वृद्धि करते हैं वे 
खत्यके ही पक्षपाति है । 

(३ ) देव सब के साथ मित्रता घारण करते हैं उन की मित्रता 
सच्ची मित्रता होती है जिस का उद्देश्य दूसरों को 
उन्नति मार्ग पर चलाना है । 

क्र. १० ।६०। ६ में देवों के विषय में ऋतावधः ऋतस्य योनि 

विमशन्त आसते ' ऐसा कद्दा है | ऋताव॒धः की व्याख्या की जा 
चकी है, दसरे शब्दों का अथ्थ यद्द है कि देव छोग ऋत अर्थात्‌ 
जगत में कार्य करने वाले अटल नियमों के योनि मल कारण वा 
व्यवस्थापक परमेध्वर का सदा चिन्तन करते रहते हैं । 

कु० १०१६५ ११ में 'आर्यात्रता विसृजन्तो अधिक्षमि ! ये श 

देवा के वारेमे आये है जिन का तात्पयं यह है कि (१) देव 

लोग आये अर्थात्‌ अत्यन्त भ्रेष्ठ सदाचारी है । 


११२ वैदिक कतंव्य शास्त्र । 


(२) देव (अधिक्षमि) पृथिवी पर ( त्रता विसुजन्तः ) उत्तम 
सत्य भाषणादि बतो का विशेषरुपले पालने फरने वाले हैं। 
मन्ज १४ में देवी को *' अमृता ऋतशा$, मनोरय॑जत्रां:, रातिषाच:, 
अभिषांच: स्वर्विंद:' इन शब्दों से पकारा गया है! पहले दो की 
5 याख्या हो चकी हे शेपका अर्थ इस प्रकार है- 
४ मतों? य जज्ञा/' >मन्ुप्य मात्र के पूजनीय । 
रातिपाचः # दानी ( रा- दाने ) 
अभिषाचः ८ सज्जनों फे साथ अच्छी धकार मिलने वाले 
[ पच-खसमवाये ] 
स्वर्चिदः-- सुख किस प्रकार प्राप्त हो सकता है इस चात 
को जानने वाले ! 
इन सब पघिशेषणों पर विचार करना चाहिये। 
ऋ० १०६७२ में देवों के लिये ' ऋतं शसत्त+, ऋजञ दीध्याना+ 
दिवस्पुत्रासों असुरस्य वीराः ॥ ये शब्द आये हैं, जिन का भाव 
यह है कि ( १ ) देव छोग सदा सत्यका उपदेश करते हैं, ( २ ) 
कुटिलुताका परित्याग करके वे ऋजञ अर्थात्‌ सरल मार्ग का दी 
सदा निरन्तर ध्यान करते हैं, ( ३) वे प्रकाशके पुत्र हैं और 
स्वार्थ भाव रूपी असुर के वीर अर्थात्‌ मारने चाले हैं। प्रकाश 
पुत्र से अभिप्राव आत्मिक ज्योति और विद्यारूपी प्रकाशसे मालूम 
होता है | 
ऋग्वेद प्रथम मण्डलके ३ थ सूक्त के खातवें मंत्र में देवों के वि- 


ध्थ 


पयमें निम्न लिखित शब्द्‌ आये हैं- 
आमासश्रषंणीध तो विश्वदेंचाघख आगत | 
दाश्यांसो दाशषः सतम ॥! 
इस मन्‍्जमे कहा है कि देव छोग ( ओमासः ) सब की रक्षा, 
करने वाले होते हैं, ( भव-रक्षण ) (२) देव छोग चर्बणीघ॒त 
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न पर 


अर्थात्‌ सब मनृष्यों को धारण करने वाले होते हैं। घर्षणी का 
अर्थ मनुष्य निरुक्त में दिया ही है । 

(,३ )देव ( दा-श्यांसः ) दान शील होते हैं | देवों के ये ३ 
तीन गुण भी ध्यान में रखने योग्य हैं| क्र १ ।३। ५ में " विशवे- 
देवासों अपूतरः सतमागन्त तर्णयः ॥ ” ये शब्द आते है, जिन में 
देवों फो अप्तरः फद्दा है । इस शब्दका अर्थ कर्मशील है, अपूर 
कर्म, तुरततवरा करने चाले | तृर्णयः में फुर्तीले का भाव है। ऋ १। 
३।० में “ थिश्वे रे वालो अन्लिध एहिमायासो अद रुद्द।॥” ये शब्द 
हैं ज्ञिन में देवों के विषय में कह! है, कि वे (१ ) आहिसक होते 
हैं। अजश्लिध्रः का अर्थ अद्दिसक प्रसिद्ध दी है । ( २) वे कम शील 
होते है| भ्रीस्घामी दुयाननद जी ने इस पद्का * आसमसन्ताच्चेंष्ठां- 
याँ माया-प्रज्ञा येपां ते ' अर्थात कार्य करने म॑ जिन की वद्धि 
लगो रहती है ऐसे, यह अर्थ किया है | अखिधः का अर्थ उन्हों ने 
अक्षयविज्ञान युक्त किया है । (३ ) देव ' अद्रुद्ः ! अर्थात्‌ द्रोद 
रदित होते है । के 

इन सब वेद मे आये हुये देव विषयक वणनों पर विचार कर- 
के हम इसी परिणाम पर पहुंचते हैं कि दे वो की प्रकृति का श्रीकृ- 
धघण महाराज ने भगवद्‌ गीता के १६ वे अध्याय में जो वर्णन किया 
है वह बेद के ही अधार पर है| अनेक गुणों का आधार बेद में 
से यहां दिखाया गया है, शेषका भी दिखाया जा खकता है, पर 
अत्यन्त विच्दार के सयसे यहां अन्य प्रमाण देने को आवश्यकता 
नहीं मालम द्वोती। भगवद्‌ गीता के खछोंकों को एक बार फिर 
उद्धुत करके अगले विएय का विचार किया जायगा | 

#£ अभय सत्वसंश द्धिर्शावयोग व्यवस्थितिः 
दान॑ दमश्व यशश्र स्वाध्यायस्तप आजंबम॥ 
अ्िसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपेशुनम्‌ ॥ 

८ 


११४ चैदिक कतेव्य शास्त्र । 


दया मृतेप्वलोलप्त्वं मात हीरचापरूम्‌ ॥ 
क्षमा घति: शीउमद्रोहो नातिमानिता ॥ 
भवन्ति लंपदं देवीमसिजातस्यथ भारत ॥ 

इन स्छोकों के अन्दर निर्भयत्ाा, चित शद्धि; क्षान कमे, दान: 
दम, यज्ञ, अद्दिसा, सत्य अक्रोध आदि को देवों की प्रकृति का 
आवश्यक अडःग माना गधा है वही वेद का तात्पर्य हैं। पुराणों 
में वर्णित गाथाएं देवों के जिस स्वभाव का परिचय देती है बद्द 
सर्वथा अधैदिक और अनेक स्थानों में घणित हैं। अस्त तात्पर्य 
यह है कि इस प्रकार के देवों की पूजा करना द्वी मुख्यतया यज्ञ 
का अथ हैं | यही बेद के अनखार ' प्रथम घर्म ' अथवा मुख्य * 
करेच्य है । “ तानि धर्माणि प्रथमान्यासत्‌ ॥ ? 

अब संगति करण का थोडासा विचार करना आवद्यक हे। 
बेंद्‌ में इस विपय में वहुत द्वी उत्तम उपदेश पाए जाते हैं। बेदके 
अन सार व्यक्ति समाज का एक अडःग है और इसलिये समाज 
की उन्नति के लिये अपनी संपर्ण शक्तियों को लगा देना सब का 
प्रधान धर्म है। चेंद में मनष्यके लिये 'ब्रात ' शब्द का अनेक 
स्थानोपर प्रयोग किया गया है ज्ञिस का अर्थ समुदाय अथवा 
संघ प्रिय है, इस से मनष्य सामाजिक प्राणी है इस प्रसिद्ध उक्ति 
का हो समर्थन होता हैं। ऋ १० । १९१ में संगतिकरण अथवा 
संघ वनाकर उन्नति करने का ' सगच्छध्य॑ं संचद्ध्व॑ स॑ वो मर्नांलि 
जानतामू ! इत्यादि मन्त्रों द्वारा अत्यत्तम उपदेश किया गया है 
जिन में मिल्ल कर जाने अथांद उद्देश्यकी पर्तिके छिये यत्न करने, 
मधुर चाणी बोलने ओर मनको उत्तम शिक्षा के द्वारा स॒खंस्क्त 
करने या ज्ञान सम्पन्न बताने का भाव पाया जाता है । इसी सच्ची 
एकता के भाव को दे खिये अथर्च के निम्न लिखित मन्जोंमे कितनी 
उत्तमतासे प्रकर किया गया है- 


यज्ञ । ११५ 


(१)० ल॑ घः पृच्यन्तां तन्‍्बः से मनोंसि समुत्रता। 
सं बो5्यं ब्रह्मणस्पतिभंगः स॑ वो अज्ञीगमत ॥ 


अर्थात्‌ ( बः ) तुम्हारे ( तन्वः ) शरीर ( संपृच्यन्ताम ) 
मिले हुए हो ( मनांसि सं ) तुम्हारे मन मिले हुए हों ( पता ) 
शुभ कर्म अथवा सत्यभाषणादि विषयक निश्चय ( समु ) अबधि- 
शोधी एक रुप हां | (ब्रह्मणस्पतिः) ज्ञान के स्वामी आचारय अथवा 
परमेश्वर ने ओर ( भगः ) ऐश्वर्य शाली भगवान्‌ ने ( वः ) तम्ह 
( समजीगमत्‌ ) मिलाया है। केवछ ऊपर की एकता से कुछ नहीं 
बन सकता, जब तक हमारे मन एक न हों, जब तक सभी 
सत्यभाषण देशसेवादि का घत न ले, तब तक सच्ची एकता कभी 
स्थापिव नहीं हो सक्ती। इसी लिये बेद में मन के अविरोधी 
होने पर इतना वल दिया गया है | इस के अगले दी मंच में कहा 
हैँ " संशपनं वो मनसो&थो संशपन॑ हृदः ” अर्थात्‌ तुम्दारे मन 
और हृदय फा मिलाप होवे ! इसी सृक्त के तीसरे मन्ध में फिर 
देवों की परस्पर प्रीति का वर्णन करते हुए ' इमान्‌ जनान संम- 
नस्तस्क्रधीह:, ” यह प्राथना हें जिस का अर्थ यह है कि इन सब 
पृरुषों को समान मन बाला बनाओ। ऋग्वेद तथा अथव वेद दोनों 
में ' समानी व आकृति: समाना हंद्यानि व:। समानमस्तु वो 
मनो यथा वश्ससहासति १! यद्द मन्त्र आया हे जिसके अन्द 
फिर संकल्प,हृद्य और मन की समानता पर बडा जोर दिया गया 
है। यह बात विशेष तौर पर ध्यान में रखने योग्य है कि वेद में 
एकताका उपदेश करते हुए सर्वत्र मन और हृदय के अन्द्र 
एकता स्थापित करने पर वल दिया गया है । 


(२) ऋ० ११९१३ का द्वी मन्त्र अथव ६६8२ में थोड़े पाठ 


भेदसे इस प्रकार आया है -- 
58 


११६ चैदिक कर्तव्य शास्त्र | 


“समानों मन्त्रः समितिः समानी समान मनः सह चित्तमेषाम्‌ । 

समानेन वो हविपा ज़होसि समान चेंतो अभिसंविशध्चम ॥7 

इस का अर्थ यह हें कि ( लमानो मन्त्र:) सद पुरुषों का विचर 
समान हो ( समितिः समानी ) सभा समितिय सब समान हो । 
अर्थात्‌ उन में प्रदेश करने का योग्यतानुसार प्रत्येक पुरुषकों 
समान अधिक्कार हो ( समाने मनः ) सब का मन समान अथवा 
प्रीतियक्त हो ( एपाम ) इन सब मनप्यों का ( चित्त समानम ) 
चित्त समान हो । में इंभ्वर ( वः ) तुम सब को ( समानेन हव्िपा 
जुद्दोमि ) लमानरूप से लव भोग्य पदार्थ पृथिवी जल वायु आदि 
देता हूं, इल लिये तुम सब ( समान॑ चेतः ) एकचित्त के अन्दर 
( अभिसंविशध्यम्‌ ) प्रवेश करलों अथवा एक दुसरेके साथ 
अपना चित्त ऐसा जोड दो कि शरगीर अरूग अलूय होते हुए भी 
तुम्हारा एक ही चित्त मालूम दोवे। सच्ची स्थिर एकताके भावकों 
कितने जोरदार शब्दों में यहां बताया गया है इस को पत्येंक 
विचारक स्वयं ज्ञान सकता है। अथर्च ३।३० में संगति करणके 
विपयम अत्यन्त प्रभावशाली उपदेश पाये ज्ञाते हैं उनमें से कुछ 
की व्याख्या की जा चुकी है शेष भी सुगम और सुप्रसिद्ध हैं अतः 
यहां इस प्रकरण का विस्तार करनेकी आवशज्यकता नहीं। बेदमें 
सभा समिति ओर संसद्‌ इन तीन प्रकारक्षी ससाओं का स्पष्ट 
वणन आया है जिन से प्रायः श्रामलभा, नागरिक सभा या 
( एणपंक्ष0०३ए ) और व्यचस्थापक समा ( ०णागणो! का 
अहण किया जावा है.। 

इस प्रकार संगति करण पर संक्षेप विचार करनेके अनन्तर 
दान विषयक वेद के भाषकों देखना है| ऋग्वेद दशम मण्डल के 
१०७ तथा ११७ थे दो सृक्त सम्पूर्ण रूपले इसी दानव की महिमा 
छा चर्णद करने वाले हैं। कृपण पुरुषक्नी निन्‍्दा करते हुप् 
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कु. १०११ १७१ में कहा है कि 'उतापणन्मडितारं न विन्द्ते'अर्थात्‌ 
( अपणन्‌ ) दूसरोका पालन न करके फेचल अपना पेट भरते 
घाला पुरुष ( मर्डितारं ) सुख दे ने वाले को ( न विन्दते ) नहीं 
प्राप्त करता । स्वार्थी कश्मंस मक्खी चल की कोई सद्दायता नहीं 
फरता यह उसका भाव है। दान देने वाले उदार पुरुषकों दाना 
ही पृण्य के बदले में बहुत कुछ प्राप्त होता है। उसका सब जगह 
मान दोता है, सब शभकायों मे संमिलित होनेके लिये उसे निम- 
न्रण दिया जाता हैं; उत्तम उत्तम सीज्य पेय पदार्थ उसे प्राप्त होते 
है, घिवाहके लिये सुन्द्र कन्या उसे प्राप्त होती है, इस प्रकार 
दान करने से केवल सांसारिक दशछ्टिस सी बडा भारी छाम द्ोता 
है। इस बात को दोनों सक्तों मे बडे जोरदार शब्दोम बताया गया 
हैं ।इन दोनों लूक्तोमें दान से अभिप्राय न केवल द्वव्यके दान, 
बल्कि विद्या आदि के दान का भी है इसी लिये १० । ११७।७ में 
कहा है“ उतो रयिः पूणतों नोपदस्यति ” अथांतू देने वाले का 
ऐंबर्य कम नहीं होता किन्त बढता ही हैं। यह बात विद्या दान के 
विषय में ही परे तौर पर घट सकती है । ऐश्वय कभी किसीके 
पास निरन्तर रहने वाला नहीं है आज एफके पास हैं तो कल 
दसरेके पास चला जाता है। परसो तीसरे के पास, इस प्रकार 
रथ चक्रकी तरह घन का चक्कर चलता रदना है, इस लिये 
फेवर्यको अनित्य समझ कर गरीब लोगों की सहायता के लिये 
उस का उपयोग करना चाहिये इस प्रकार करने से न फेवल दुसरे 
का भला होता है वल्कि दृरदष्टि से देखा जाए तो अपना भी बडा 
भारी छाम होता है इस घातको ऋ, १०११७७ में- 

5 पृणीयादिल्लाधमानाय तथ्यान्‌ द्वाघीयांसमनु परदयेत पन्‍्थाम्‌ । 

ओहि वर्तन्ते सथ्येच चक्रान्यमन्यमुपतिष्ठन्तेह रायः | ”' 
इत्यादि मन्‍्नों द्वारा वतायां गया ह । इतना द्दी नहां, मं. ६ मे 


११८ चदि्क कर्तव्य शास्त्र । 


कहा है कि कृपण मर्ख परुप के पास जो ऐश्वर्य जाता हैं वह उसके 
नाश ही का कारण द्ोता है । जो पुरुष अयमा अर्थात्‌ स्यायप्रिय 
धर्मात्मा आदर्मियों को दान नहीं देंता ओर न आपत्िि के समय 
मित्रों की घन द्वारा सहायता करता है चह अकेला घन का उप 
भोग करता हुआ पुरुष वास्तवमें पाप को खाता हैं। दे खिये कितने 
कडे शब्दों में स्वार्थ के राक्षती माव की निन्‍दा की गई हैं। में 
समझता हूं कि “ केवलाघों सव॒ति केवलादी * यह उपदेश न 
केचल प्राकृतिक भोजन अथवा अन्य द्वव्योके घिषय में हैं वल्कि 
आध्यात्मिक भोजन वा ऐंएंएं0ाा ००० के विपय में भी है । 
जो पुरुष स्वयं आध्यात्मिक उन्नति कर फे घन्तुष्ट द्लो जाता हैं 
और दूसरों के छाम के लिये फोई काम नहीं करता घद्द भी मेरे 
विचार में बेसा ही पाप का भागी है जैसा कि अन्न और द्वव्यका 
घकेषल अपना पेद भरनेके लिये उपयोग करने वाला कृपण पुरुष । 
यह मन्त्र अत्यन्त महत्त पण हैं अतः इसका यहाँ परा उल्लेख 
करना अनुचित न होगा | 

४ मोघमन्न विन्दते अप्रचेताः सत्यं ब्रवीमि वध इत्स तस्य । 

नायेमणं पुष्यति नो सलाय केचलाधों भचति केंचलादि॥ ” 

इसी मन्त्र क्नी अन्तिम पंक्ति के आशय को लेकर मनसस्‍्मति में- 
# अंधे स केवल सुक्ते ः पचत्यात्मकारणात्‌ ” ओर गीता में- 

“ मुजते ते त्वघं पापा ये पचन्त्यात्मकारणाव ? 

ये सछोक आये हैं इन खबका आशय समान ही दे। ज्ञान सम्पा - 
दून करके ज्ञों पुझष जंगल में जा समाधि छगा कर ब्रेंठ ज्ञाता हैं 
उसकी अपेक्षा उस यथार्थ ज्ञान का प्रचार करने वाला तथा 
कृपणकी अपेक्षा उदार दानी पुरुष हजारों गृणा अच्छा और पञ्ञ 
नीय है । इस वात को १० | ११७। ७ मे साफ शब्दों कहा है 


“ बदन ब्रह्माश्वद्तों चनीयानू, पृणन्नापिरपृणन्तमभिष्यात्‌ ॥ 


यज्ञ । ११५ 


जिसका शब्दाथ यद्द हैं कि ( वदन्‌ ) उपदेश करने धाला (अह्मा) 
न्रह्मतानी ( अवदत: ) उपदेश न करने वाले की अपेक्षा ( बनी- 
यान्‌ ) अधिक पूजनीय है ( पृूणन्‌ आपिः ) द्ाप्ष दे कर गरीबों 
फो तृप्त करनेचाला ' आपिः ) सम्बन्धी ( अपुणन्तम्‌ ) दान ने 
देने बाला कंजूस को ( अभिष्यात ) मातकर देता है उससे 
अधिक मानप्रतिष्ठा को प्राप्त करता है । 
क्र. १० | १०७। ४ मं छद्दा है कि जो दक्षिणा देकर सिद्धि 
को प्राप्त दोता है उसे ही ऋषि ब्रह्मा यक्षन्यं ( याशिक ) सामगायी 
और घेंद्श वा ब्रह्मशानी कहते हैं। 
“तमेच ऋषि तमु ब्रह्माणमाहुयशन्य॑ सामगामुक्थशासम्‌ | 
स शुक्रस्य तन्‍वो चेंद तिल्नो यः प्रथमों दक्षिणया रराघ॥'' 
के १० । ९०७। ६ 
इस मन्त्र के अन्द्र स्पष्ट तौर पर ब्रह्मदान फा महत्व बताया 
गया मालम द्वोता हैं। जो परुष स्वयं ब्रह्मक्षान प्राप्त करके अथवा 
सामगानादि सीख कर अन्‍न्यों को उसका उपदेश देता हे 
ता कि थे भी उससे लाभ उठा सके वही सच्चा ऋषि विद्वान 
याक्षिक और ब्रह्मणानी है न कि वद जो ज्ञान प्राप्त करके घने 
जंगल में समाधि लगाकर बेठ जाता है | भगवद्‌ गीता के छठे 
अध्याय में कृष्ण भगवानने- 
“अताश्रितः कर्म फल कार्य कम करोति थः | 
स सनन्‍्यासखी थे योगी थे न भमिरमख्िन घाशक्रियः । ! 
इत्यादि स्छोकोद्धारा उपयुक्त वेदिक भावको ही स्पष्ट किया है। 
“हुमन्ते त्रह्मनियांणमपयः क्षीणकद्मपाः 
छिन्नद्वेत्रा यतात्मानः सबवभूतद्ििते रताः॥” गीता णार५ 
इस स्छोक को पहिले भी उध्दत किया जा चका हैं यहां ऋषि 
ऑके लिये कद्दा है कि वें सब भतां के द्वित में तत्पर द्ोते हैं क्या 


१२० चैदिक कतंव्य शास्त्र । 


इसका यही तात्पय नहीं कि वे योगसाधनादि द्वारा दिव्य शक्ति 
शान्ति और ज्योति का अनुभव प्राप्त करके दूसर्रो फे द्ितके लिये 
उनका उपयोग करते हैँ, हमारी सम्मति में तो इस स्कोफ का यही 
अभिप्राय है | दान अपना कर्तव्य समझ कर हद्वी करना चाहिये, 
मान प्रतिष्ठा प्राप्त करने के विचार से नहीं, तथापि राजस लोगों 
को दानादि में प्रवुक्त कराने के लिये बेंद में ' दक्षिणावान्‌ प्रथमो 
हत एति ? आदि प्रशंसात्मक वाक्य कहे गये है । किसी भी भाव 
से प्रेरित हो कर दान किया जाए अन्ततः दान करना धर्म हैं 
और दान न दे कर केवल अपना पेट भरना पाप और अनर्थ का 
देतु हे इस भावसें ऋ १० । १०७। ३ में कह्दा हें 

४ अथा नरः प्रयत दक्षिणासोश्वद्यण्निया वहच$ पणन्ति॥ ? 

अथांत्‌ ( वहवथः ) बहुतसे ( प्रयतदक्षिणासः ) दान देने का 
सामथ्ये रखने वाले पुरुष ( अवद्यभिया ) पापके भयसे अथवा 
अनथंके डरसे (पृणन्ति) गरीवाकों पाछते वा दान देते है | बहुत 
से मनष्य केवछ अनर्थ वा पाप के भय से दान करते हैँ इसी से 
यह अर्थापत्ति निकलती है कि कुछ सात्विक पुरुष पापके भय से 
नहीं किन्तु केवल फतेव्य समझकर द्वी दानादि पण्य कर्म करते 
हैं। इस प्रकार भगवद्‌ गीता के सात्विक राजस दानों फा मूल 
यहाँ पाया जा सकता है। दान विना चिचेक के नहीं होना चाहिये, 
किन्तु देश कार पात्रका त्रिचार कर के दी करना चाहिये, ऐसा 
जो गीताम सांत्विक दान का लक्षण करते हुए कद्दा गया है चेद्‌- 
में भी आधाय, रफिताय, कृशाय, नाधमानाय इत्यादि शब्दों 
द्वारा जो वस्तुतः गरीब हो जो कृश हो और काम में असमर्थ 
होनेके कारण मांगन को बाधित हो, उन्हें अवश्य देना चाहिये । 
जो फठोर हृदय पुरुष ऐसे छोगो को भी दान नहीं देता और 
उन को तरखाता है उसे कभी छोई सुख देने वाला नहीं मिलता। 


यम । “१२१ 


“स्थिरं मनः कृणुते सेचते पुरोतों चित्‌ स मर्डितार न विन्दते?! 

इन्यादि फह कर उसी भाद को सूचित किया गया है| फेवलक 
पात्रकों द्वी दान देना चाहिये इसी भाव को प्रकट करने फे लिये. 

"न स सखा यो न ददाति सख्ये सचा भुवे सचमानाय पित्वः । 

नायमर्णं पुष्यति नो खलायम्‌ १” 

इत्यादि शब्द इस सूक्त में आये हैं जिन का अर्थ यद्ध है कि 
अर्यमा अर्थात्‌ श्रेष्ठ पुरुषों वा संस्थाओं की सहायता करना और 
आपत्ति के समय मित्रोकी पूरी मदद करना यह प्रत्येक पुरुष का 
कर्तव्य है। इस प्रकार दानके विषय में वेद के अत्युत्तम उपदेशों 
का निर्देश करते हुए दम कुछ और सामाजिक कर्तव्यों का वर्णन 
करना चाहते हैं । 

इस चातके विस्तार में यदां पर जाने की आवश्यकता नहीं कि 
बेद॒के अन्द्र ब्राह्मणादि चार बर्णों में सारे समाज को बांदा गया 
है । यद्यपि ऐले मन्त्र चेद में बहुत नहीं जहां ब्राह्मण क्षत्रिय वैश्य 
शद्व इन नामों से स्पष्ट वर्णों के कतव्यां का प्रतिपादन किया गया 
है तथापि अग्नि, इंद्र, मस्त्‌, पुषा आदि देव नामों से इन चारों 
वर्णों के कर्तेव्योंका वेद में चर्णन किया गया है इस में सन्देद् नहीं 
हो सकता । उदाहणांर्थ-- 

“अग्नि षिः पचमानः पाञ्चजन्यः पुरोहितः | 
तमीमहे महाग्यम्‌ ॥' 

इत्यादि मन्त्र में अग्नि पदले ज्ञानी ब्राह्मण का अरहण हो सर्वथा 
उचित मालूम होता है। उस अवस्थामें अर्थ यद्द होगा कि (अग्नि) 
अग्नि के समान अज्ञानान्ध्कार को दुर करने वाला ब्राह्मण ( ऋ- 
पिः ) तत्त्द्शी वा ज्ञानी ( पवरमानः) सब को पविन्न करने चाला 
( पांचजन्यः ) पत्चजन अर्थात्‌ आ्रह्मण क्षत्रिय वैश्य शूद्र निषाद 


१२५२ बेदिक कर्तव्य शार्ा ! 


इन सब प्रकोर के मनुष्यों का द्वित करने चाछा ( पुरोदितः ) 
सत्योपदेष्टा अग्रणी वा नेता है ऐसे ( महागयम्‌ ) बडे बडे भारी 
विद्यादि ऐश्वर्य सम्पन्न ब्राह्मण को हम सव (ईमहे ) चाहते हैं 
वा उस से सत्योपदेश करने की प्रार्थना करते हैं । 


मैं समझता हूं कि अग्नि का यहां शानी ब्राह्मण नेता ऐसा अर्थ 
करने पर भन्‍त्र की संगति चहुत अच्छी तरद्द छग जाती है । यह 
. केवल मेरी मन-घडन्त फरपना नहीं है । 

अग्नि देवता विषयक मन्न्रों में इस वात के साफ निर्देश पाए 
जाते हैं कि वहां भौतिक अग्नि और परमात्माके अतिरिक्त इस 
आह्यण अर्थका स्पष्ट श्रहण अभिग्रेत है। उदाहरणार्थ ऋ, ३॥१॥१७ 
में अग्नि को सम्वोधन करके कहा है- 

“आ देवानामभवः केतुरग्ने, मन्द्रों विश्वानि काव्यानि विद्वानू॥ 

अर्थात्‌ दे अग्ने, ज्ञानी ब्राह्मण तू ( मन्द्रः ) मृठु स्वभाव चाला 
और ( विश्वानि ) सम्पूर्ण ( काव्यानि ) काव्यों को ( बिद्वान्‌ ) 
जानने वाला हो कर ( देवानाम्‌ ) अन्य साधारण विद्वानों का 
( केतुः ) झण्डे के समान नायक ( अभवः ) हुआ है। यहां न तो 
भीतिक अग्नि का प्रहण हो सकता है और ना ही मुख्यतः पर- 
मात्मा का किन्तु ब्राह्मण नेता का प्रदण करने पर अर्थ बडा संगत 
प्रतीत होता है । 

इसी प्रकार ऋ,. ३॥२।८ में अग्नि के विपय में * रथीक्रतस्य 
बुहतों विचषेणिरग्निदेवानामभवत्पुरोहितः ॥” ये शब्द आये हैं 
जिसका अर्थ यह है कि अग्नि ( चुहृतः ऋतस्य विचर्षणिः ) बड़े 
विस्तृत खत्य का प्रकाश करने वाला ( रथीः ) शरीर रूपी अपने 
रथ का पूर्ण स्वामी और ( देवानाम्‌ ) विद्वानों का ( परोद्धितः ) 
नेता ( अभवत्‌ ) है। इस मन्‍्च का वर्णन भी भौतिक अग्नि और 


यश । १२५३ 


'परमात्मा पर पृर्णतया न घट कर के फेवल ज्ञानी ब्राह्मण नेता पर 
ही ठीक तौर पर घटता है । 

इसी तरह ऋ. ३६ । ४ में अग्निके बारे में कहा है-- 

“बता ते अग्ने महतों महानि, तव ऋत्वा रोद्सी आततन्थ । 
त्व॑ं दुतो अभवों जायमानस्त्वं नेता वृषभ चर्षणीनाम ॥” 

अर्थात्‌ हे ज्ञानी प्राह्मण! ( महतः ते ) बडे शानादि गुण युक्त 
तेरे ( महानि बता ) बडे भारी कार्य हैं । तू ( तव ऋत्वा ) अपने 
कर्म से ( रोदसी ) दोनां लोकों में ( आततन्थ ) विस्तृत हो रहा 
है- तेरे यश का सब लोकौमें विस्तार दो रद्दा है ( जञायमानः ) 
प्रसिद्ध द्ोता हुआ तू ( दूतः अभवः ) दूत के समान उत्तम शान 
को सर्वत्र ले जाने वाला होता है और हे ( वृषभ ) अत्यन्त श्रेष्ठ 
गुणकर्मस्वमाव वाले ब्राह्मण] तू ही (चर्षणीनामू) पुरुषोका (नेता) 
नायक होता है। यहां भी अग्नि के विषय में जो वर्णन है चद्द 
केवल शानी ब्राह्मण पर द्वी घट सकता है, भौतिक अग्नि और 
परमात्मा पर नहीं | ( ४ ) छह. ३१११ में - 

«४ अम्निहोता पुरोहदितो<्ध्वरस्थ विचषणिः । 
स्॒वेद यक्षमानु पक” 

यह मन्त्र आया हैं जिस में अग्नि के विषय में फहा है कि वह्द 
(१ ) द्वोता अथवा दृवनादि करने पाला है । ( २) वह पुरोहित 
अथवा द्विताददित का उपदेश करनेवाला है (३) वह अध्यर 
,अर्थात्‌ अर्दिसामय सम्पूर्ण उत्तम व्यवद्दार का प्रकाशक है (४ ) 
वह णक्ष के स्वरूप को अच्छी तरह जानने वाला है। यहां भी 
साफ है कि अग्नि का शानी ब्राह्मण अर्थ लेना ही सर्वथा योग्य 
है । इतने उदाहरणसे यह साफ पता छगता है कि वेद में अग्नि 
देचता के द्वारा प्रायः ब्राह्मण धर्मों का वर्णन किया गया है । (५) 
ऋ. ११४९५ में अग्नि के विषय में कहा-है कि- 


१५७ चैदिक कर्तव्य शास्त्र 


४ अय॑ स होता यो द्विजन्मा विश्वादधे वार्याणि श्रवस्या । 
मर्तों यो असम सतको दृदाश ! 

इस मन्त्र में अग्नि के लिये द्विजन्मा शब्द का प्रयोग आया हे 
जो भौतिक और परमेश्वर पर नहीं घट सकता किन्तु निःसन्देदद 
ब्राह्मण नेता पर ही चरितार्थ दो सकता है। सारे मन्त्र का अर्थ 
यद्द होगा कि ( अय॑ यः छविजन्मा ) यह जो ब्राह्मण है (सः) वही 
( होता ) हवनादि करने वाला अथवा दान देने ओर छेने धाला 
है (हु-दानादानयोरादाने थ) यह ब्राह्मण (विश्वा) सच (श्रवस्था) 
कीतियक्त ( वार्याणि दधे ) श्रेष्ठ ऐश्वयों के। धारण करता है (यः 
मतेः ) जा मनष्य ( अस्मे ददाश ) इसे देता हे उस को विद्यादि 
जच्तम ऐश्वर्य प्राप्त द्वाता है । इस प्रकार विधेचना से पता लगता 
है, कि मनुमहाराजने- 

« अध्यापनमध्ययनं, यजनं याजन॑ तथा | 
दान प्रतिग्रद्चेव, त्राह्मणानामक्पथत ॥! 

इत्यादि स्छोको द्वारा ब्राह्मण के जो छः मुख्य कर्तव्य बताये है 
उसका आधार वेद मन्त्रों पर ही है। ऊपर उछ्िखित मन्जोमे ये 
सब के सब धर्म आगये हैं । इस प्रकार के सच्चे ब्राह्मणौकी पूजा 
करना सारे समाज का कर्तव्य है। ब्राह्मण स्वभावसे ही मद 
अथवा कोमल प्रकृति के होते हैँ पर उनको पेसा जानकर जो 
उसका अपमान करता है उस समाज और राष्ट्र काश्ञीघ्र द्वी नाश 
हो जाता है इस बात को अथर्व पत्चम काण्डके १८और१५९ सक्तों 
में बडे जोर दार शब्दों में बताया गया है। का २० मं.३में कहा है, 

“तिर्वे क्षत्॑ चयति हन्तिवर्चोंजग्तिरिवारव्घो विदनोति सर्व । 

यो ब्राह्मर्ण मन्यत्ते अन्नमेव स विषस्य पिबति मेमातस्य ॥? 

अथांत ब्राह्मण को जो तच्छ मानता है वह मान्रों एक घोर 
विषका प्याला पीता है। अपमानित खच्चा ब्रह्मज्ञानी परुष दष्ट 


क्षत्रियों को अग्नि समान अपने तेज से दाह कर देता है | म॑. ५ 
में ओर भी स्पएट रीतिसे मद स्वसाव परन्त तेजस्वी ब्राह्मण 
अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी के अपमान करनेका भयडकर परिणाम बताया 
है यथा- 

“य एन हन्ति मुद्ु मन्‍्यमानों देवपीयुर्धनकामो न चित्तात्‌ | 

स॑ ततस्पेन्द्रों हृद्ये भग्तिमिन्ध उभ एन द्विश्टे नमली चरन्तम॥'' 

अथांत्‌ जो परुष व्राह्मणकों कोमल स्वभाव समझकर स्वयं 
हिसक नीच दोता हुआ धनके मद्मे अज्ञान से मारता वा अपमा- 
नित करता है ( इन्द्र: ) परमेश्वर उस पुरुष के हृदय में मानों 
शोकसन्तापरूपी अग्नि को जला देता है ओर उस परुष को सब 
पथिवों के लोंग घणाकी दृष्टी से देखते हैं। इस मन्त्र में ब्राह्मर्णों 
का प्रकतिसे कोमल होना स्पष्ट सिद्ध होता हैं। जिस राष्ट में 
खच्चे तपस्वी, स्वाथद्वीन ब्राह्मणों का अपमान होता है उस राष्टर- 
की भी निश्चय से ठुमति होती है इस विषयम अथ, ५। १९ । ८में 
स्पष्ट कहा है ।-- 

“तद्‌ वे राष्टरमाल्वति नाव॑ं मिन्नामिवोदकमू। 
ब्राह्मणं यत्र हिसन्ति तद्राप्ट' हन्ति हुडछना ॥! 

अर्थात्‌ ( तद्‌ राष्ट्र ) बद्द राष्ट्‌ (मित्रां नावम ) टूटी हुई नोका 
में ( उदकम्‌ इव ) जल के समान ( आस्रवति) बह जाता है चक- 
नाचर होजाता है ( यत्र ) जिस राष्ट्र मे ( त्रह्माणम्‌ ) ब्रह्मशानी 
ब्राह्षणकों ( हिंसन्ति ) मारते हैं (दुच्छना )हुगंति ( धद्‌ राष्ट्र 
उस राष्-का ( हन्ति ) नाश कर डालती है। वह राष्ट्र जहां सच्चे 
च्राह्मणों का अपमान होता है कभी देर तफ उन्नत अवस्था में रह 
नहीं सकता । दुगंति अथवा हीन अवस्था होते होते अन्तर्म उस- 
का सत्यानाश द्वोजाता हे ! यहां यह धात ध्यान में रखने योग्य हैं 

ब्रह्मजानाति ब्राह्मण: ” इसी अर्थ को के कर यहां ब्रह्मश्ञानो 
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के अर्थ त्राह्मण शब्द का प्रयोग है न कि जाति भात्रोपजीबी छारगों' 

 पञ्ञा करने से इस का वात्पय हैें। अ०५। १५।५ मं शस्त्र 
घारी ब्राह्मण छोग जो विचित्र प्रकार का वाण छोडते हे चह कभी 
व्यर्थ नहीं जाता । तप और मन्य ( [748०7४०० ) के साथ 
छोडा जाने के कारण बह वडी दर तक अपना असर करता है 
ऐसा बताया है, यद्वां भौतिक शस्त्र के अभिप्राय नहीं किन्तु 
आत्मिक बल अवलम्धन करते हुए जो स्व॒तन्त्रादि के संरक्षण के 
लिये यथः सम्भव अहिसात्मक, परन्तु प्रभाव जनक साधन काम 
में छाये जांते हैं, | उन का तात्पय माठम होता है।इस विपय 
में अधिक लिखने फी आवश्यकता नहीं । 

कक 
क्षत्रियों के कर्तव्य 

इंद्र देवता के मन्ञाम प्रायः क्षज्रियोंके कर्तव्यों का निर्देश किया 
गया है इस में थाद विवाद का बहुत ही कम अवसर हैं। 
डउदाहरणार्थ ऋ- प्रथम मण्डल का ८० सक्त देखिये जिस का 
देवता इंद्र हे इस सारे सूक्त में नीच कपटी छोरगों के साथ 
यद्ध करके भ्रज्ञा की रक्षा करमे और उन की स्वतन्त्रता के 
संरक्षण करने के कारण ह्वी इन्द्र की इतनी महिमा है इस बात 
को बार वार स्पष्ट किया गया है ।  मं७ विशेष द्वएव्य है- ' इन्द्र 
तभ्यमिद्द्विवोध्नत्त वच्धिन वीयेम । यद्ध त्य॑ मायिनं मगं तम तय 
मायया वधीरचेन्नन्‌ स्व॒राज्यम्‌ ॥ ? हे इन्द्र वलशाली ( बज्िन ) 
चज् घारण करने वाले ( अद्विवः ) आदरणीय वीर (तुश्य वीरयम्‌ 
अनुत्तम्‌ ) तेरे अन्द्र बडा भारो वीर्य रखा हुआ है। ( यद्‌ ६ 
व्य मायिन संगम ) कि तू ने उस कपटी और खज्जनों का पीछा 
करने वाले पत्र अर्थात्‌ पापी पुरुषका ( मायया ) बडी चतरतासे 
( स्व॒राज्यम अन्वचन्‌ )स्वराज्य अथवा स्वतन्त्रताके भाव की पूजा 


क्षत्रियोंके कतैव्य । १५७ 


करते हुए ( अवधी: ) मार दिया। माया के छल, वद्धि ये दोनों 
अर्थ निघण्टु आदि में दिये हैं। कपटी पुरुषोकों मार कर स्वतन्च- 
ता संरक्षण करना क्षत्रियों का मुख्य घम है यद भाव यहां सूचित 
किया गया हे । 


यज़ु, अ, २० मे इंद्र देवता के अनेक मन्त्र हैं प्रायः सब क्षत्रिय 
धर्म की सूचना दे ने धाले है| उदाहरणार्थ मं, ४८ में कद्दा है -- 


“आ न इन्द्रो दूरादा च आसादामिश्क्द्वसे यासदुग्रः 
ओजिप्टेमिन,पतिनेज्रबाहु) संगे समत्सु तुर्वंणिः पृ तन्‍्यून्‌ ॥” 


यहां इन्द्र के विषय मे निम्न बातें कद्दी हैं (१) इन्द्र उम्र 
अर्थात्‌ कुछ कठोर स्वभाव का है । ( २ ) घह अभीए्ट प्रा करने 
और रक्षण करने वाला है। (३ ) उस की भुजाएं वज्ञ के समान 
हैं अर्थात्‌ चद बडा बलवान है (४) युद्ध मं वह शत्रुओं का 
मुकावला फरने वाल। है। ये सब सच्चे क्षत्रियों के लक्षण हैं। म॑ - 
७५० इस विषय में विशेष विचारणीय हे जो इस प्रकार हे-- 
“ब्रातारमिन्द्रमवितारमिन्द्र हवे हवे सुहव॑ श्रमिन्द्रम्‌ । 
हयामरि श्र पुरुहतमिन्द्रं स्वस्ति नो मधघवा धात्विन्द्रः १7 
इस मन्त्र में इन्द्रके निम्न लिखित विशेषण आये हैं। 
(१ )ब्ातानरक्षा करने बाला । 
(२ )अविता-श्ानप्राप्त करने चाछा । अब गती गति-जश्ञान, 
गमन, प्राप्ति 
(३ ) सुहृव/ल्‍अच्छा दान देने वाला | हु-दानादानयोः 
(४ ) शुरभन्‍वहादुर 
(५ ) शक-शक्ति युक्त 
(६) पुरुहत+- वहुठ से श्रेष्ठ पुए्षों द्वारा स्वीकृत 
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( ७ ) मधवान्धन यक्त । 
ये खब लक्षण मुख्यतः एक वीर राजा ओर क्षत्रिय परद्दी घट 
सकते हैं । 
अथर्व बेद में भी इन्द्र देवता के मन्त्रों में क्षत्रिय कर्तव्यों का 
बहुत उत्तम बणन है । उदाहरणार्थ अ २० | ११।६ में कद्दा है । 
४ मह्दो महानि पनयंत्यस्थेन्द्रस्यथ कमें सुकृता पुरुणि । 
बुजनेन बुजिनान्‌ संपिपेष मायाभिदृस्य्रभिभृत्योजाः ॥ 7 


अर्थात इन्द्रके श्रेष्ठ उत्तम कर्मों की सब प्रशंसा करते हैं. क्‍यों 
कि इन्द्र ( वुजनेत ) अपनी शक्ति से ( वृजिनानू ) पापियों को 
(संपिपेष ) चुर चुर कर डःलता है और ( मायामिः ) चत॒रता 
से ( दस्यून्‌ अभि भृति ) नीच स्वार्थ परायण छोगों को धरा 
डालता है| तात्पय यह है कि नीच लोगों का नाश करके प्रजा 
का रक्षण करना ही प्रत्येक सच्चे क्षत्रिय का मुख्य धर्म है। इसी 

भाव को अ. २०। ५५ १ म॑ प्रकाशित किया गया है यथा-- 

* तमिन्द्रं जोहवीमि मधवानमग्न॑ सन्चा दधानमप्रतिष्कुतं 

शवालि। मंहिष्ठो गीसिया च यज्षियों ववर्तद राये नो 

चविश्वा सपथा रृणोत चच्धी ॥” 


इस मन्त्र में इन्द्र के लिये जो गुणयोतक शब्द आये हैं उन का 
थोडासा निर्देश कर देना आवच्यक है। 
१ मधवा-धन युक्त 
उग्रःलकुछ कठोर प्रकृति युक्त अथवा थोंडा तीक्षण स्वभाव 
बाला । 
हे सनाद्धान। ८ सत्य अथवा यज्ञका धारण करने बाला । 
४ श्रवांसि दधान; < कीर्तिको धारण करने चालछा। 


चैदयों के कर्तव्य | १४९, 


० गीडझिं। भंहिए्टः > उत्तम वाणीवाला । 

६ यशियश्- यज्ञादि शुद्ध कम करने बाला अथवा पूजनीय । 

७ बच्धी ८ चज्ादि शस्त्रास्त्र धारण करने वाला । 

इस मन्ध में क्षन्रियोंके लिये उत्तम घाक्‌ शक्ति कीति इत्यादि को 
घारण करना भी आवद्यक बताया गया है। इस प्रकार निःसन्देह 
इन्द्र देवता विषयक अनेक मन्त्र आधिभोतिक अर्थ में क्षन्रियां के 
कर्तव्यों का निर्देश करते वाले हैं । 


७ 
वैश्यों के कर्तव्य । 
वैस्यों के कर्तन्यों का वेद्‌ में अनेक स्थानों पर स्प्ट वर्णन है । 
उदाहरणार्थ अथरवे ३। १५।२ में एक वैश्य के मुख से निम्न 
लिखित प्रार्थना उच्चारण कराई गई है । 
थे पन्‍्थानों बहयो दे चयाना अन्तरा चावापूथिवी स॑ चरन्ति! 
ते जुषन्तां पयसा घृतेन यथा क्रीत्वा धनमाहराणि ॥! 


अर्थात्‌ ' चुलोक पृथिवी छोक के अन्द्र जो देवयान अनेक 
मार्ग हैं उन खब से मुझे घत या दीप्ि ओर पय वा रख की प्रांप्ति 
दो ताकि में दूर दूर देशों में यानां द्वारा श्रमण करके घन एक- 
ब्रित करूं। इस मन्त्र से पृथिवी पर चलनेवाले यानों के अतिरिक्त 
अन्तरिक्ष में चलने वाले विमानादि की कल्पना बहुत दी साफ 
तौर पर मालम द्वोती है। देवयानों द्वारा धन सम्पादन' करनेसे 
तात्पय उत्तम घम युक्त साधनों द्वारा धन इकई करनेका भी मालूम 

होता हैं! इसा खसूक्त के म० हे मं": 
शन नो अस्त प्रषणों विक्रयश्व प्रतिषणः फलिनं मा कृणोतु। ” 


पे 


ऐसी प्रार्थना है जिसका अथ यह है कि बेचने वगरद् मे मुझे 
५९ 
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घाटा न हो बदिक मुनाफा वा छाम दो। मं० ७ और ५ में जिस 
घन फो लेकर में व्यापार प्रारम्भ करता हूं उस में मुझे छाभ ही 
होता ज्ञाण और राजादिके द्वारा मुझे व्यापार के लिये और भों- 
व्लाइना मिलती रहे यह भाव प्रकट किया गया है )। -- 

'येन घनेन प्रपर्ण चरामि धर्नेन देवा धनमि- 
च्छमानः । तन्मे भूयों भवतु मा कनीयोअमे 
सातघ्नो देवान्‌ हविषा निषेध ॥ 

इत्यादि मन्त्र इसी भाव फे सूचक हैं। धनका सम्पादन करना 
अपने स्वार्थ के लिये नहीं बह्कि ब्राह्मणादि फी आवद्यक्षताओं 
को पृणे करने के लिये होना चाहिये इस भाव को इसी सूक्त के 
अन्तिम मन्त्र में स्पष्ट किया गया हैं, जहां अग्नि के सम्बोधन 
करते हुए कहा है, कि- 

'विश्वाह्य ते सदमिद्धरेमाश्वायेव तिए्ठते जातवेदः । 

रायस्पोषेण समिषा मदन्‍्तों मा ते अस्ने प्रतिवेशा रिपाम॥ ! 

अर्थात्‌ ' ( जातवेदः अग्ने ) ज्ञानी प्राह्मण नेतः] जिस प्रकार 
अभ्वको खाने के लिये घास चमैरह दिया जाताहै उसी प्रकार हम 
( विश्वाह्ां ) प्रतिदिन ( सद॒मित्‌ ) नित्य द्वी ( ते भरेम ) तेरा. 
पालन करते रहें । स्वयं घन की समृद्धि ओर अन्न से आनन्द 
फरते हुए तेरे ( प्रतिवेशा ) प्रतिकूल हो कर ( मा रिषाम ) हम 
कभी दुःखी न हो |” तात्पय यह है कि धन के मदसे मस्त होकर 
पूज्य ब्राह्मणोंका तिरस्कार जो करते हैं उन्हें अन्त में अवश्य 
दुःख उठाना पडता है अतः ऐसे पूज्यों की पूजा करते हुए ही 
धनियों को सदा खुखी रहना चाहिये । 

यजु. अ. १२ में मं ६७ से ७१ तक हल चलाने बगेरद वैश्पक-- 


तेब्याँ का उत्तम वर्णन आया है। इन में -- 


चैद्यों के फरतंव्य । १३१ 


शन सफाला विरुपन्त भूमि शर्न कीनाशां अभियन्त वाहेशा! 
इत्यादि मन्त्र विशेष दर्शनीय हैँ जिन का अर्थ स्पष्ट हे कि अच्छे 
हल द्वारा पृथिवी को सुख पूर्वक जोता जाए और भूमि जोत 
कर सुख पूर्वक रहे इत्यादि इस कृषि की महिमा में क्र. १० । ३४ 
१३ में चूत की निन्‍दा करते हुए स्पण्ट आदेश किया गया है फि-- 
४ अस्‍्षेर्मा दीव्यः रषिमित्कृपस्थ वित्ते रमस्व बहु मनन्‍्यमानः॥”? 
अर्थात्‌ जुआ न खेलो किन्तु कृषि करते हुए आनन्द से घन 
सम्पादन करो। इस मन्त्र से न फेवल वेश्यों अपि त॒ अन्योको भी 
बहुत खेती करनी चाहिये यह भाव निकलता है। उस पर 
विचार करना चाहिये | 
भगवद्‌ मीता में कृष्ण महाराजने वैश्यों के कर्मों का प्रतिपादन 
फरते हुए - 
कृषिगोरक्षचाणिज्यं वेशयकर्म स्वभावजम ! 
ऐसा कहा है | वेदके अनुसार कृषि और वाणिज्य का वर्णन 
ऊपर किया ज्ञा चकाहें। गोरक्षा के विषय मे देखिये धेद में 
कितना उत्तम भाव प्रकट किया गया है। अथवे४।२१ में गोओकी 
महिमा फे सम्बन्ध में अनेक मन्त्र आये हैं जिन में गीओं को बडी 
भारी सम्पत्ति बताया हे यथा-- 
€ शावों भगों गाव इन्द्रो म इच्छात ! 
गौएं वास्तव में वडी भारी सम्पत्ति हैं राजादि भी इन गायों के 
दूधपर आश्रित दोनेके फारण इन्हें चाहते हैं। म. एमें फह्ा है कि- 
ध्ययं गावो मेदयथा कृशं चिद्श्रीरं चित्कणथा स॒प्रतीकम। 
भद्गं गहं कृणुप भद्रवाचों बुहद्‌ वो घय उच्यते समासु 
इस का अमिप्राय यह है कि 'हे गौओ! तुम कृश अर्थात्‌ निर्वेल 
पुरुष कोभी वलवान्‌ बना देती हो तुम शोभा अथवा तेज से रहित 
पुरुष को तेजस्वी वना देती द्वो तुम सारे गृह को सुख मय बना 


१३२ वैदिक कतंव्य शास्त्र । 


देती दो इस लिये सभाओं में सब पुरुष तुझारी बडी भारी 
महिमा गाते हैं! जिन गौओंकी इतनी महिमा वेदम अनेक स्थानों 
पर बताई गइ है उन्हीं के मारने का घहां चर्णन होंगा यह वात 
कठपनामें भी नहीं आसकती है। वेद्म सर्चत्न गौआँके लिये अध्न्या 
शब्द का प्रयोग आया है । * श॑ नो अस्त ह्विपदे श॑ चतुप्पदें * ये 
शब्द हजारों मन्त्र में आये हैं ज्ञो इस बात की स्पष्ट सूचना देते 
हैं कि न फेवल गोओ की बल्कि सभी पशुओं की रक्षा करना 
साप्तान्यतः सभी चर्णों चिशेषतः वैज्यों का कर्तव्य हैं। इस विपयमें 
अधिक लिखने की जरूरत नहीं। 


5 रा 
शूद्र के केंतव्य । 

शद्रों के कर्तव्यों के विषय में यहां कुछ ज्यादह वक्तव्य नहीं 
है । 'तपले शूद्रम! कद कर यजुर्वेद आ. ३० में भ्रम के कार्य के 
लिये शूद्र फो तियुक्त करो यह आदेश किया गया है। इसी अध्याय 
में कमोर नाम से कारीगर, मणिकार नामसे जोहरी, दिरण्यकार 
नाम से सुनार, रजयिता के नाम से र॑गरेंज, तक्षा के नाम से 
शिल्पी, वप नाम॒से नाई, अयस्ताप नामसे छोद्दार, अजिनसन्ध 
नाम से चमार, परिवेष्ठा नामसे परोसने बारे रखोंइये इत्यादि 
का वर्णन है। ज्ञान शम दम सत्यादि उच्च गुणों की इनके अन्द्र 
फमी द्वोती है अतः ये शिवप या नौकरी द्वारा पहले तोन वर्णोंकी 
सेचा कर अपना पेट भरते है। इन चार वर्णों के लोगों को एक 
दूसरे के साथ अत्यस्त प्रेमसे व्यवहार करना चाहिये। हरेक 
पुरुष को अपना व्यवद्दार ऐसा रखना चाहिये जिससे सब बर्णो 


० आप 


के पुरुष उसको प्रेम से देखें 
# प्रिय सा ऋण देवेषु प्रियं राजसु मा कृणु । 
प्रियं सर्वेस्य पश्यत उत शूद्व उतायें ० अथर्च १९। ६२। १ 


राष्ट्रीय कतेव्य। १३३ 


इत्यादि बेद्‌ मन्तों में इसी ऊपर कहे हुए भावकों साफ 
तौर पर प्रकट किया गया है। 
द्रीय कतव्य । 

अब राष्ट्रीय कतंव्यों के विषय में थोडासा कथन फरना है। 
घेदम राष्ट्रीय भावकी कदपना है इस से कोई भी निष्पक्षपात वि- 
चारक इन्कार नहों कर सकता। सेकडों स्थानों पर वेदोमे भमि: 
फे लिये माता शब्दका प्रयोग किया गया है। राष्के द्वित की 
ओर सभी वेदोमें अनेक वार ध्यान आकर्षित किया गया हैं। 
ऋग्वेद में. ५ में मर्तों अर्थात श्रेष्ठ पुरुषों के विंषय में जो अंनेंक 
सक्त आए हैं उन में बार बार “पश्चिमातर। ” यह भेरतों का 
विशेषण दिया है उदाहरणाथ ५। ५७। २ में कहा है -- 

४ स्वश्वाः स्थ सुरथाः पृश्चिमातरः 
स्वायधा मरुतों याथना श॒भम्‌ ॥! 

इसका अर्थ यह है कि मरुत उत्तम अश्वरथ शस्त्रादि से युक्त 
और भमिकों अपनी माता मानने वाझे अथवा मातभंक्त देशभक्त 
हैं। वे खदा शभ कंम में तत्पर रहते हैं। ५५५६ में इन्ही मरुतों के 


बारे में कहा है। 
“ते अज्येष्ठा अफनिष्ठास उद भिदो ध्मंध्यमालों महसा विवाद घु।॥ 


सुजातासों जनुषा पृश्चिमातरों द्वों मर्या आ नो अच्छा 


जिगातन्‌॥ ' । मु हि 
इस मन्त्र मे सबके सब मंरुत अर्थात्‌ मनृष्य समानता के सत्य 


सिद्धान्त को समझते हुए ( उद्‌भिदः ) खदा ऊपर उठते हुए 
( मद्दसा ) अंपने तेज से ( विवावृधुः ) वैयक्तिक उन्नति करते हैं। 
' वे खब ( पृश्चिमांतरः ) मृंमि वा देशंको मांताके समान मानने 
बाले और ( द्वो मर्या: ) प्रकाशमय परसमेश्वरके पुंत्र अर्थात्‌ पर- 
मेश्वर्को अपना सच्चा पिता मारने वाले हैं। इंस प्रंकार उनका 
अंत्युत्तम जन्म है वे हमें प्राप्त होवें। यहे भाव सूचिक फियो गंयां है। 
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ऋ म. १० | १८ में कई मन्त्र मातभूमि की स्तति के विषय मे 
आये है| उदाहरणार्थ म. २० में उपदेश है ' उपसर्प मातरं भमि- 
मेताम्‌ ' ( एवां ) इस ( भूमि मातरम्‌ ) मात भूमि की (उपसर्प) 
सेवा करो । म.११म मात भूमिले एक सच्चे भक्तकी प्रार्थना है-- 


“उच्छवञ्चस्व पृथिवि मा निवाघथाः स्‌ पायनास्मे भव सू पवञ्चना | 
माता पत्र यथा सिचास्यनं मम ऊण हि॥ ” 


अर्थात्‌ हे ( पृथिषि ) मातृ भूमे ( उच्छवञ्चस्व ) तू हमे सदा 
उन्नत करके सुख दे (मा निवाघथा:) कभी हमे कष्ट न दे (अस्में) 
इस भक्तफे लिये तू ( लुपायना सृपवञ्चना भव ) उत्तम वस्तुओं 
को प्राप्त कराने वाली हो ( माता पुन्न यथा ) जिस प्रकार माता 
पुञ्ञ को प्रेम करती है वेसे तु ( खिच ) हमें प्रेमकर ( एनम अभि 
ऊरण,हि ) इस भक्त को सब तरफसे सरक्षित कर दे | मात भूमि 
के प्रति यह हार्दिक प्रार्थना है। ऐसे मन्जोमें भूमि क्री एक जीवित 
जागृत देवो के रूप में कक्पना की गई है। जब तक दम पथिवी 
आदि को केवल अचेतन वस्तु समझते हैँ तव तक डसके साथ 
-अपना आन्तरिक प्रेम सूचित नहीं कर सकते, अतः काव्य दृष्टि 
से वेदम उपयु क प्रकार के वर्णन को प्रधानता दी गईं है। देवों 
का वणन करते हुए वे दमे- 


अप्रथयन्‌ पृथित्रीं मातरं वि ? 

ऋ, १० | ६२। ३ ये शब्द आये हैं; जिनका अर्थ है कि देव 
लोग अपने शुभ कर्मों से मातभूमिके यशका विस्तार करते हैं। 
इस वातका पहले उल्लेख किया जा चुका है। अब यज़वेंद में इस 
विषयको देखिये- 

(१) यजु० २। १० में ये शब्द आये हैं “ उपहता पृथियी 
मातोप मां पृथिवी माता हृयताम्‌ ” इन का भाव यह है कि में ने 


राष्ट्रीय फर्तेव्य | १३५ 


चुथिवी वा देश को ( माता उपहृता ) माता के रूप में अपने हृदय 
में स्वीकार किया है ( पृथिवी माता माम्‌ उपहयताम ) मात भूमि 
भी मुझे अपने पुत्र के रुप में स्वीकार करे। प्रत्येक पुरुष यदि 

पने देश को माता के समान समझे तो निःसंनन्‍्देह मात भमि 
का द्वित द्ोता है और पुत्री का फल्याण होता है यह भाव ऊपर 
के मन्त्र में है । 

(२) यजु० अ. ९ में निम्न लिखित मन्त्र आया है-- 

“अस्मे वो अस्त्विन्द्रियमस्मे नुम्णमत ऋतर स्मे च्नोसि सन्त घ॥ 

नमो मान्रे पृथिव्ये नमो मात्रे पृथिव्ये॥ ! 


यहां देव अर्थात्‌ शानी लोगों से प्राथना है ( अस्मे ) हमारे 

दर ( बः इन्द्रियम्‌ अस्तु ) तुम्दारे जेसी चलयुक्त इन्द्रियां हां 
( नृम्णम्‌ ) तुम्हारे जैसा धन दो ( उत ऋतुः) और पुरुषा्थ कर- 
ने का उत्साह दो ( अस्मे व: वर्चासि सन्‍्तु) हमारे अन्द्र तुम्हा- 
₹ जैसा तेज हो ( नमो मात्रे पथिव्ये ) पृथिवी माता मात भूमि 
को हमारा नमस्कार ही । जिस मात भूमि के तम्हारे जेसे योग्य 
पत्र हैं उस माता को दम नमस्कार करते ह ओर लाथ ही इन्द्रिय 
श्वन उत्साह तेज आदि को धारण करते हुए हम भी उस मातृ- 
भूमि की सेदामे तत्पर रहेंगे यद्द भाव यहां सूचित किया गया है। 


(३ ) यज्ञु० अ १० म. २३ में ' पृथित्रि मातर्मा मा हिंसीर्मों 
अहं त्वाम ! ये शब्द आये है जिन में पथिवी को माता मानते हुए 
कहा है कि त्‌ हम कभी कष्ट न दें में तुझे कभी कष्ट न दूं । अभि 
प्राय यद्द है कि में कमी कोई ऐसा काम भूछ कर भी न करूं जिस 
से मात्‌ भूमि का अदहित द्वो इस प्रकार करने से मातु भूमि द्वारा 
मैया सदा कल्याण होगा इस में सन्देह नहीं । 

(४ ) यज्ञु० अ. १७ म॑. ३ में प्रार्थना है-- 


१३६ : चैंदिक कर्तंव्य शास्त्र 


“अस्माकमिन्द्रः समृतेषु ध्वजेप्वस्माक॑ या इपवस्ता जयन्तु | 
अस्माक॑ बीरा उत्तरे भवन्त्वस्मां उ देवा अधता हचेप ॥ ” 
यहां अपने देश के बीरो के विज्ञय की कामना करते हुए मातृ 
भूमि के प्रति प्रेमका भाव सूचित किया गया है । 
(५ ) यजु० अ. २२ फा. २२ वां मन्त्र वैदिक राष्ट्रीय भाव की 
कठपना के विषय में अत्यन्त सुप्रसिद्ध हैं उच का केवल उल्लेख 
कर देना ही पर्याप्त है। 


“आ बअह्मन्‌ घ्राह्मणो ब्रह्मनचंसी जायतामाराष्ट्र राजन्यः शुर 
इषव्योश्तिव्याधी महारथों जायताम्‌ दोग्धी घेनुवोंदानडवा- 
नाशु: सप्तिः पुरन्धियोंपा जिष्णू रथेष्ठा सभेयो युवास्य 
यजमानस्थ वीरो ज्ञायताम्‌ | ”' 
इत्यादि | इस मन्त्र में ब्राह्मण छोग हमारे राष्ट्रमं सच्चे ब्रह्मतेज 
फा धारण करने वाले हो, क्षत्रिय श्रचीर वाण चलाने में निपुण 
महारथी हो, वेश्य उत्तम गौ बैल आदि से युक्त हों, स्थ्रियां भी 
(पुरन्धिः) बहुत बुद्धि चाली और बहुत कर्म करने वाली दो यह 
प्रार्थना है। थी शब्द के निघण्दु में बुद्धि कर्म दोनों अर्थ दिये हैं । 
इस प्रकार जो धार्थना की गई है वद विशाल वैदिक राष्टीयता के 
भाव की सूचना देती है। 

अब अथवे वेद के अन्द्र पाये जाने वाले राष्टीयता के भावों 
और कतंव्यों पर दृष्टि दौडानी है। है 

(१) अथर्व तृतीय फाण्ड के चतुर्थ सक्त में राज्यासिषेक का 

वर्णन है। 5 
/ सर्वास्त्वा राजन्‌ प्रदिशों हयन्तु ” 
“ त्वा विशों बृणतां राज्याय त्वामिमा: प्रदिशः पच्च देचीः ” 


राष्ट्रीय कर्तव्य । १३७ 


इत्यादि से राजा के प्रज्ञा द्वारा चने जाने का भाव अत्यन्त 


स्पष्ट है। प्रिफिध मद्दोदयने टिप्पणी में लिखा है 8७०) [08880 2898 
8॥00 4 पी? 0887 ए8 8000॥708 ०९९४४ ९., 


आ० ३।४।२ का भापान्तर उन्होंने इस प्रकार किया है 7"९ 
श068गारा) शा॥] ९९६ ४०९४ 00" 5 025४॥79, 7९88 
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जब राजा का चुनाव भी प्रजा द्वारा होता होगातो प्रजा का 
राष्ट्रीय भाव कितना ऊंचा होता होगा इस की कदपना की जा 
सकती है । अ.३१५। २ में प्राथना है " अददं राष्ट्रस्याभी घर्गे 
निजो भूयासमुत्तमः ॥ " अर्थात्‌ में अपने इस राष्ट्र के अन्दर 
अत्यन्त श्रेष्ठ होऊं। प्रत्येक पुरुष को इस प्रकार सर्वोत्तम बनने फी 
भावना घारण करनी चाहिये ता कि रपट उन्नत हो सके। अथर्व 
३।८।९१ में कद्दा है 

४ अधथास्मभ्यं वरुणों वायुरग्निवृ्हद्‌ राष्ट्र, संवेज्य दधातु ”। 

ात्‌ चरुण-सर्व श्रेष्ट परमात्मा वा विद्वान, धायु-चलवबान्‌ 
पुरुष, अग्नि-हानी नेता ये सब हमारे राएको ( चुहद ) बडा 
और ( संवेइयम्‌ ) शान्ति युक्त वनाप॑ | श्रिफिथ मद्दोद्य का 


भाषान्तर इस प्रकार है | [_% ?ै६ए४, एशपा। धगाते रजत 
7906 0 त07स्‍707 घैदुएं। गाते शत 


इस मन्त्रके अन्द्र राष्टर को उन्नत और शान्ति यक्त रखने का 
भाष साफ तौर पर पाया जाता है। ( ३ ) अथर्व ३। १९। ५ के 
अन्द्र ब्राह्मण पुरोद्धित प्रधानामात्य की हेसीयतर्से निम्न लिखित 
शब्दों को उच्चारण करता है । 

“पपामहमायुधा संस्पास्येषां राष्ट्र' खुचीरं वर्घेयामि | 


| 


पां क्षत्रमजरमस्तु जिण्प्वेषां चित्त विश्वेष्वन्तु देवा! ॥” 


१३८ चैदिक कतंव्य शास्त्र | 


अर्थात्‌ ( अहम ) में ( एषाम्‌ ) इन सब के ( आयुधा ) शस्त्रो 
को ( संस्यामि ) तेज करता हूं ( एपा राष्ट, ) इन के राष्ट्र को 
( सवीर चर्धयामि ) अच्छे वीर पुरुषों से युक्त करके उन्नत करता 


च्छ 
के 


हूँ। (पएवां क्षत्रम्‌) इस देश के लोगो का क्षत्रिय समुदाय (जिष्णु) 
विजय शील और ( अजरम्‌ अस्तु ) अधिनाशी हो (विश्वे देवाः) 
सब श्ञानी ब्राह्मण ( एां ) इन देशवासियों के ( चित्तम अवन्तु) 
ज्ञान की रक्षा कर । यह मन्त्र अत्यन्त महत्व पूर्ण निदेशों से युक्त 
है। इस के अन्दर निम्न लिखित मख्य तत्त्व हैं।-- 

१) शस्त्रस्त्रादि की ठीक व्यवस्था करना और राष्ट्रको वीर 
बना कर उन्नत करना ब्राह्मणोका विशेषतः प्रधानामात्य 
का भी धर्म है । 

(२) क्षत्रियों की शक्ति को बढाने की ओर प्रत्येक दे शनिवासी 

का ध्यान होना चाहिये | 
(३ ) धजा को सुशिक्षित करने का काम ब्राह्मणों के हाथ में 
होना चाहिये। 
(४ ) अथर्व ६५। ३९५ । २ में निम्न लिखित पार्थना है। 
“अच्छा न इन्द्र यशस यशोसियंशस्विन तमसाना विधेम | 
स॒ नो रास्व राष्टरमिन्द्रजूतं तस्थ ते रातो यशसः स्याम ॥” 

अर्थात्‌ हें परमेश्वर तू हम खब को यशस्वी बना | यशस्वी हो 
कर हम नप्नता से तेरी ही पूजा करं।( नः ) दम (इन्द्र ज॒तं ) 
ऐश्वर्य युक्त धन धान्य सम्पन्न (राष्ट्र रास्व ) राष्ट्र को दे, ता 
कि ( ते रातो ) तेरे दान में हम ( यशलः स्याम ) अत्यन्त 
यशस्घी होचे । 

इस मन्त्र में भी ऐश्वर्य युक्त राष्ट्र की जो घार्थना की गई है वह 
विशेष ध्यान देने योग्य हे उस से बेद्‌ के अन्द्र राष्ट्रीय ह्वित 
भावना को कितना महत्त्व दिया गया है इस बातका अनमान 


राष्ट्रीय कतेव्य । १३५ 


किया जा सकता है । 


(५) अथधे ७ ।६ २ र मात भूमि को फिस प्रकार 
उन्नत करने का यत्न करना चाहिये इस बात को निम्न शब्दों 
द्वारा वताया गया है । - 


“प्रहीमप मातर सततानामृतस्य पत्नीमवसे दधामहे। 
तविक्षच्रामजरन्तीमरुची, स॒शर्माणमद्ति स-प्रणीतिम॥” 
इस मन्ध में मातृ-भूमिफे लिये निम्न विशेषण कहें है - 
(१) सुब॒तानाम्‌ ऋतस्य पत्नीम्‌र उत्तमग्रत घारण करने वालो 
के शान की रक्षा फरने चाली- 

(२) तविक्षत्राम-बहुत क्षात्र बलसे य॒क्त 

(३) अजरन्तीम्‌जजीर्णावस्था चा अवनतिको न प्राप्त होती हुई, 

(४) उरुचीम्‌”"अत्यन्त घिस्तृत, 

(५) सुशर्माणम्‌८उत्तम सुख दे नेचाली 

(६) अद्तिमन्वन्धन रहित अर्थात्‌ स्वतन्न, 

(७) सप्रणीतिमु>उत्तम नीति से युक्त । 

इन सब विशेषणों का मनन करने से मातृभूमिके विषय में 
चेंदिक कदपना समझ में आसकती है| प्रत्येक पुरुष का चाहे वह 
किसी भी चणका दो यह कतंव्य है कि पद उपयु क्त गुणों से मातृ 
भमि फो सम्पन्न करने के लिये अपनी योग्यतवानसार प्रयत्न करे। 
प्रिफिथ मद्दोद्य ने इस मन्त्र का भाषान्तर इस प्रफार किया हे । 

छ6 गो ई0 ॥९0 6 (रप०७७ ० [.89. धग़प॑ ते 
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भावार्थ ग भग वही है जो ऊपर दिया गया है। अदिति का 
अर्थ यहां स्पष्ट करने का यत्न नहीं किया गया उस का अर्थ 


१४० वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


वन्धन रहित सप्रसिद्ध है | यही मन्त्र यजवँद में भी जाया हूँ। 

(६ ) अथवेका १२ वां काण्ड सारा द्वी राष््ीय गीत हैं। इस 

मातभमि के प्रति जो प्रेम का भाव प्रकट किया गया है वह सब 
इष्टियों से अद्भधत है । 

“गाता भमिः पन्नों अहं प्रथिव्या 
सा नो भूमिविसजतां माता पत्राय में पयः 
तस्मे दिरण्यवक्षसे पथिव्या अकर नमः ॥!' 

इत्यादि मन्त्र बहुत दी शुद्ध मातु भूमि के प्रति भक्ति भावफा 
प्रकाश करने वाले हैं । 

"ये ब्रामा यद्रण्यं याः सभा अधि भम्याम | 
ये संग्रामाः समितयस्तंप चार बदेम ते ॥!' 

“ इस्र ५६ वे मन्त्र में ग्राम, जंगल, सभा, समिति ,रण स्थल 
सबन्न प्रत्येक पुछषको मात भमिके द्वित का चिन्तन करना चाहिये 
यह वात साफ शब्दों में बताई है | इसी सक्त फे ६९वें मन्ध में 
मात भूमि को सम्बोधन करते हुए -. 

दीघं न आय; प्रतिवध्यमाना चय तुभ्यं बरिहतः स्थाम ॥ 

यद जो प्राथना हैं वह अत्यन्त शुद्ध देश भक्ति पृणे हृद्य का 
उद्गार है जिस का तात्पय॑ यह है कि ( व्य ) हम खब ( प्रति 
वुध्यमानाः ) ज्ञानी चनते ६ए (तुभ्य॑ं ) तेरे लिये ( बलिहृतः 
स्थाम ) आवश्यकता होने पर अपने प्रा्णों की भी बलि वा 
आहुति दे ने को उद्यत रहें और तेरी सेंचा करने के लिये (ना 
दीधेमायु: ) हमारी दीघेआयु हो। इस मंत्रों की व्याख्या अनेक 
विद्वानों द्वारा पहले भी की जा च॒की है, अतः यहां फिरसे मम्जों 
का विशेष विवरण करने की आवध्यकता नहीं मालम होती । 
इस प्रकार सामाजिक और राष्ट्रीय कठंव्यों के बारे में वैदिक 
दृष्टि से बहुत कुछ विचार किया जा चुका है। यहां प्रश्न एक यह 


राष्ट्रीय कर्तव्य । १४१ 


उपस्थित द्वोता है कि देवियों का भी इन सामाजिक था राष्टीय 
कतंव्यां के अन्दर चेद के अनसार हाथ होना चाहिये था नहीं । 
* इस विषय पर थोडा प्रकाश दूसरे परिच्छेद में डाला जा चुका 
द्वेतो भी निम्न लिखित दो तीन और मन्त्रों पर इसके सम्बन्ध में 
विचार करना चाहिये । 

(१) ऋग्वेद म. ९ अ, ४१ में सरस्वती को सम्बोधन करते 


हदए कहा 8 | 
“अम्वितमें नद्दीतमे दे वितमे सरस्वति | 


अधशस्ता इध स्मसि, प्रशस्तिमम्व नस्क्ृधि॥”7 
अर्थात्‌ है ( अम्बितमे ) माताओं में श्रेष्ठ ( नदीतमे ) उपदे- 
शिकाओं में श्रेष्ठ ( देवितमे ) देवियों में श्रे (सरस्वति) विद्या- 
च्रती देवि ( अप्रशस्ता इच स्मसि ) हम सब कुछ ढुगु णो से युक्त 
हूँ ( अम्ब ) है मात; ( नः प्रशस्तिम्‌ कृधि ) हमें इन ढुगु णो था 
बराइयों से दर करके उत्तम गंणी बनाओ! नद्‌ धात का अर्थ 
इब्दि करना धात पाठ में दिया ही है। इस लिये मन््रका स्पष्ट 
तात्पय यद्द है कि विदुपी स्त्रियां फो दूसरों फे दोषों क्रो अपने 
उपदेशों छारा दूर करके सब को गुणी धनाने का अबद्य यत्न 
फरना चाहिये । 
(२) यजु० अ० २९ । ३३ में निम्न भन्‍त्र आया है- 
आ नो यज्ञ भारती दूयमेत्विडा मनृष्वद्हि चेतयन्ती । 
तिल्नों देवीयहिरेन॑ स्पोर्न सरस्वती स्वपसः संद्न्‍तु ॥ 
इस मन्च में भारती एइडा सरस्वती इन तीन प्रकार की देवियों 
के नाम आये है । इन से कई विद्वानों नें मात भूमि, मात्‌ भाषा 
तथा मात सभ्यता इत्यांदि अथों का प्रहण किया है | चह भी उन 
का अर्थ हो सकता हे किन्तु यहां उन अर्थों का भ्रदण करने पर 
मन्त्र का भाव विशेष स्पष्ट नहीं होता। मेरे विचार में यहां 


है 


१४२ घैदिक फर्तव्य शास्त्र । 


भारती इडा सरस्वती पदों से २४, २०१६ वर्ष की ब्रह्मचारिणियों 
का प्रहण हो सकता है। इस के लिये इसी अध्याय के ८ वे मन्त में- 


“आदित्यैनों भारती व यज्चं, सरस्वती सद्द रुद्रेव आबीतू। 
इडोपहता चसमिः सजोपा यह्ष नो देवीरमृत्तेप धत्त ॥” 


इस प्रकार जो आदित्य, रुद्र, घलु, प्रह्मचारियां से इन का 
सम्बन्ध जोडा गया हैं वही आधार है पर इस विषय में निश्चय से 
कुछ कहना फठिन है। खेर इन तीनो पदों से क्ञानादि गण युक्त 
देवियों का ग्रहण है इतनी वात निर्विवाद है| त्तव अर्थ होगा कि 
( भारती ) भरणपोषण का उपदेश करने वाली देवी ( नः यह ) 
हमारे सम्मेलन में ( तूयम्‌ पतु ) शीघ्र आए ( मनुष्वत्‌ ) मनन 
शील श्ञानियां की तरह ( चेतयन्ती ) उत्तम बातों का घोध करने 
वाली ( इडा ) उत्तम वाणी युक्त देची :यहां जल्दी आए । इसी 
प्रकार सरस्वतीपरम्परा प्राप्त शान से सम्पन्न विदुषी देवी यहां 
हमारे यज्ञमं संमिलित होवे । ये (स्वपसः) शुभ कम फरने वाली" 
(तिन्नः दे वी: ) तीनो तरद्द की देवियां (एम) इस (स्योर्न वर्हिंः) 
सुख दायक आसन को ( सदन्तु) अलंकृत करे इस मंत्र से साफ 
है कि पुरुषो के समान सत्यालत्य का उपदेश कर के करतंव्यों का 
बोध फरना देवियों का भी करंव्य है और सब सज्जनों का कर्तव्य 
है कि ऐसी योग्य देवियों फो ससासस्मेलनों में विशेंष रूपले नि- 
मन्त्रण दे चे । 


(३) अथवे ७ । ४८। २ का निस्न मन्ज भी यहां विचार कर- 
ने योग्य है-- 
४ यास्ते राके समतयः स॒पेंशसो यामिदंदासि दाशपे घसनि। 
तासिनों अद्य समना उपागहि सहस्नपोष॑ सूसगं रशणा ॥ * 


राष्ट्रीय कर्तव्य । १४३ 


इस का अर्थ यद है कि दे ( राक्े ) पीर्णमासीके समान सथ 

 आह्ाद्त करने वाली देवि! ( याः ते समंतयः ) जो तेरी 
उत्तम बुद्धि है और जो ( सपेशसः ) उत्तम तेरा रूप है (यामिः) 
जिन से त्‌ ( दाशुषे वसूनि ददासि ) श्रद्धालु भक्त फो उत्तम 
ऐश्वय का दान करती है ( सुमनाः) उत्तम प्रसक्ष मन घाली तु 
( तामिः ) उन बुद्धि और रूपके साथ ( नः उपागहि ) हमारे 
पास आजा | है सोमाग्यवति देवी! ( सहस्त्र पोषं रराणा )अत्य- 
नव उत्तम पूष्टि को देती हुई तू हमारे समीप आजा | तात्पर्य यह 
है कि देवियों को अपने अन्दर उत्तम गुणा को धारण करते हुए 
दूसरों के उपकार के लिये सदा उद्यत रद्दना चाहिये।लेख 
विस्तार के भय से इस विपय में अधिक प्रमाण देना अनावश्यक 
है। इन घेदोक्त सामाजिक और राष्ट्रीय कर्तव्यों का धहमें बार चार 
मनन करना चाहिये । प्रत्येक वेदानुयायी पुरुष और स्त्री को 
अपनी शारीरिक, मानसिक ओर आत्मिक शक्तियों का विकाश 
फरते हुए परोपकार में उन्हें लगा देना चाहिये । मरात्‌ भूमि की 
सेवा करता प्रत्येक पुरुष का प्रधान धर्म है कभी कोई ऐसा काय 
न करना चाहिये जिस से मातु भूमि का अदित होता हो। इस 
प्रकार वैदिक आर्य जीचन बनाते हुए दी हम अपने जीवन को 
पूर्ण सुखमय वना सकते हूँ अन्यथा नहीं । 


>चक « का, ०, ##ह79॥ढम०५ ##०- 
ख््कर्डः (लक टन्‍्याक टपाएक, 


२ ४४ पैदिक कर्तच्य शास्त्र! 
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चतुर्थ परिच्छेद 
पैदिक कर्तंव्यशासत्र पर तुलनात्मक विचार । 


इस परिच्छेद में इंसाई और चोंद्ध मत के अन्धों की कर्तव्य 
शास्त्र विषयक कुछ उत्तम शिक्षाए छेकर उन की वैदिक कर्तव्य 
शास्त्र के साथ संक्षेपल तुलना करनेका विचार है । वबाइवल के 
पुराने ओर नये बसीयत नामे के नामसे दो मुख्य भाग हैं। इन में 
से पराने चसीयत नाम में घस्तुतः कर्तव्यशास्त्र विषयक कोई उल्लेख 
योग्य महत्वपूर्ण शिक्षा नहीं पाई जाती । दस आशाएं अन्यों की 
अपेक्षा कुछ उच्च कोटि की हैँ उन का नीचे उल्लेख किया जाता है। 

(१) गरमेश्वरके आगे और किसी को देवता न मानना, 

(२ ) कोई मूर्ति वा प्रतिमा तू ने न बताता न उनकी पूजा करना, 

(३ ) व्यर्थ परमेश्वर का नाम न लेचा, 

(४ ) सावाथ दिन को पवित्र रखना, 

(५) तू में किली को न मारता- 

(६ ) व्यभियार न करना. 

(७ ) चोरी न फरना, 

(८ ) अपने पडोसी के विरुद्ध साक्षि न देया, 

(९ ) अपने माता पिता का सत्कार करना, 

(१०) अपने पडोलखी का घर, स्त्री, नौकर चाकर, बैल, गधा 

अथवा अन्य कोई भी चीज तू लेने की इच्छा न कर | 





ये १० आज्षाएं एक्शोडस नामक पुस्तक के २० वे अध्याय मेँ 
पाई चाती है। इत आज्ञाओं में कोई अपूर्वे अथवा विशेष महत्व 
एण बात नहा ह। इन मे से ५, ६, ७, ८, आर १० संख्या पर दी 
हुई आज्ञाएं कमशः अहिंसा, ब्रह्मचर्य, अस्तेय, सत्य तथा अपरि- 
ग्रह का सकुचित रुप में उपदेश करनेघाली हैं । यहां यद्यपि न 
मारने की सामान्‍य आशा है तथापि लेविटिकल आ. ४. इत्यादि में 
साफ ही पापके प्रायश्चित के रूप मे वकरी बकरे बेल इत्यादि की 
चलि चढानेका विधान है, इस लिये यहां पह व्यापक योगशास्त्रमेँ 
वर्णित अहिखा तत्व नहीं जिसकी व्याख्या करते हुए भाप्यकार व्यास 
मुनिने कहा है 'तनाहिंसा सवथा स्वेदा सर्वभूतानामनमभिद्रोद्ः !। 
वही वात ब्रह्मचर्यादि फे विषय में भी सत्य है। अब गौतम वद्ध 
भगवान्‌ ने अपने शिप्यों को जो दक्ष चुरी बातें छोडने का उपदेश 
किया था उसका यहां तुलनात्मक रीति से निर्देश किया जाता है। 

१ किसीको न मारों पर जीवनके लिये आदर रखो, 
२ चोरी न करो न छूटो किन्तु प्रत्येक को अपने परिश्रम के 

फल का स्वामी बनने में सहायता दो, 
३ अपविन्षता से दर रह कर पचित्र जीवन व्यतीत करो, 
४ अखत्य न बोलो किन्‍्त सत्यवादी बनो । निर्भयवा और प्रेम 
पर्ण हृदय से विवेक पू्वेक सत्य बोलो, 

५ इसरो के दोप न देखते फिरों और न अपने साथियों के विषय 


में झटी बातें घडते रहो, 
३ 

६ शपथ न खाओ किन्तु प्रभाव जनक रुपसे उत्तम बात बो. गे, 
कप 


भू 


७ध्यथ बात चीत भे॑ समय न गंधाआ केन्‍्तु उपयोगी बात बोलो 


अन्यथा चुप-रहो, 
८ छोभ और ई्या न करो किन्तु दुसरे के उत्तम भाग्य पर खुशी' 


सनाओआ ! 
१० 


१७६ वैदिक कर्तव्यशांस्त । 


९ अपने हृदय को दुष्ट भावों से और घणा से सर्वधा दर रखो 

शन्रओंसे सी घणा न करो किन्त खब धाणियां पर दया करो। 

२० अपने मन को अज्वान सें मछ फरो ओर आवश्यक विषयों 

में सत्य जानने को उत्छुक रहो ताकि तुम सन्देह्द याअशुद्धि 
का शिकार न चनों ) 


एफ्शून्त्रे रथ फप्तेदेी।8 एड एशणों एब्टो6३, पु. १०६ ) 
पुराने वलीयत नामे में दिये हुए आदेशों क्ली अपेक्षा ये आदेश 
चह्ुुद महत्व पूण हैं, इस में कोई भी उन्देह्द नहीं हो सकता इनमे 
जाहला सत्य अस्तेय तब्रह्मचय अपरिग्रहक्ला स्पष्ट उपदेश हे। घम्म- 
पद के निमत लिखित दो स्कोक् भी इस विषयमे उल्लेख योग्य हैं-- 


यो पाणमतिपातेति, मला चादं॑ च भासति | 
छोके अदिन्विं आदियति परदार च गच्छति ॥१शा 
सुरा भर पान च, यो नरो अन यब्जति। 
इधंच मेंसों छोकस्मि,मूर्ल खणलि अत्तनों ॥१३॥ 
घ. प- मलूचन्ग. 
इन छोको में क्या हैं कि जो परुष दसरे घाणी 
है, जो असत्य बोलता है, जो पराये घन वो 
गमन वा व्यभिचार करता हैं और जो 
पुरुष इसी छोय में अपनी ज़ड जोदता है 
डालता है । 


प्राण लेता: 
ग्री पर्ची: 


नये चलीयत नामें में ज्लौसल द्वारा ध्चारित कतंव्य शास्त्र वि-- 
पत्रक कई अत्त्युत्तम तत्त्वा का प्रतिपादन हैं; उन का आधार 
अधिक दर दोद्ध अन्धों पर माल्म होता है । यहां हम 2. ० मल्य 
तत्ता का रूकर बोद्ध ऑर इंसाई शिक्षाओं की तछना करेंगे और 


फ़िर क्लिसी परिणाम पर पहुंचेंगे । 


तुलनात्मक विचार । १४७ 


(१) मैथ्यू अ. ७३ -५ जीसस की निस्‍न लिखित शिक्षा दी है 
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इन वो वाक्यों में दूसरों फे दोष देखने में अपना समय न नष्ट कर 
के पदले अपने दोप दुर करने चाहिये,फिर दूससे की तरफ नजर 
डालनी चाहिये, यद्द साव प्रकट किया गया है। इसी तत्वको प्रसिद्ध 
बौद्ध ग्रन्थ धम्मपद में इन शब्दों में बताया गया है- 


४ त् परेसां विकोमानि न परेसां कताकतम्‌। 
अत्तनोथ्व अवेक्खेय कतानि अकतानि च ॥छ” 
पुष्फ धरा 
इस फा अर्थ यदद है कि दूसरों के विपरीत आचरण और किये 
हुए बुरे कर्मो की तरफ नहीं देखना चाहिये किन्तु अपने कामों 
की अच्छी तरह परीक्षा करनी चाहिये | मल वग्ग के- 


४ सुद॒स्सख वज्जमञ्जेसं अचनो पन दुदसम्‌ ।” 
छलोकाम ३ ३ जे रे, 

इत्यादि स्छोको्म भी दूसरों के दोष न देख कर वुद्धिमान्‌ू अप- 

मेही दोषोकां पहले विचार करते हैं यह वात बताई गई है। 
(२) मै० ७। १५ में जीसस ने एक अत्युत्तम फतंव्य शास्त्र 
न पु 
विषयक तत्त्व का प्रतिपादन किया है जिसे स्वर्ण नियमके नामसे 
कहा जाता हैं। वह नियम निम्न शब्दों में बताया गया है ।-- 
५३] हांगरठ$ ए्॥0500ए87 ए8 एणप्रांते धरा पाक भण्पादे 
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१४८ चैदिक कंतेव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ तुम मनुष्यों से जैला व्यवद्ार चाईते द्वो उन के साथ 
वैसा ही व्यवहार करो। 
घम्म पद में इसी तत्व को इस प्रकार बताया गया है | 
५ खच्बें तस्सान्ति दृण्डस्स, छत्वेस जीवित॑ पिय॑ । 
अचान॑ उपम॑ कत्वा, न हनेय्य न घातये ॥” 
घ० प० दृण्ड चग्ग 
इस का अर्थ यहे हैं कि सब परुप दण्ड से डरते हैं और लभी 
को जीवन प्रिय है इल लिये अपने समान सव को समझते हुए 
न प्राणियों फो मारे ओर न मरवाए । 
खुत निपात नालुक सुत्तमें भी इंसी मावका यंद खछोक॑ आया है- 
यथा अद्द तथा एते, यथा एते तथा अंहं | 
अत्ञान उपमां कत्वा, न हनेय्य न घातयेा।! 
ना, सल॥ २७॥ 
अर्थात जैसे में हूं वैले ही ये सव भराणी हैं इस प्रकार सब को 
अपने जेसा समझ कर न किसी को मारे न मरचाए इत्यादि | 
यहां इतना फह देवा आंवश्यक है कि ईसाई धर्म पस्तक में इस 
अदहिसा तथा आत्मोपम्यदृष्टि को सकुचित रूप में ही स्वीकांर 
किया गया है । पशुदिसा का उस में स्पष्ट निषेघ नहीं, जेसा कि 
बौद्ध प्रंथम दिये हुए स्छोको में हे । 
महासारत शान्ति पर्व २५८। १९, २६ में इसी तत्व को चंहुत 
ही स्पष्ट शब्दों में बताया गया है | यथा-- 
“यदन्योविदितं नेच्छेदात्मनः कमे परुष३ । 
न तत्परेषु कुर्वीत जानन्नप्रियमात्मन३ ॥ 
जीवित यः स्वयं चेच्छेत्कर्थ लो थभ्त्यं परधातयेत । 
यद यदात्मनि चेच्छेत तत्परस्यापि चिन्तयेत ॥7 
इन बछोकों का भांव वही है जो ऊपर दिये हुए ज्छोकों का है । 
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दूसरों से तुम जैसा व्यवहार नहीं चाहते, दूसरों के खाथ भी उस 
तरह का व्यवहार न करी इत्यादि । चेद्‌ में इस का मूल दिखाया 
जा च॒का है| 

(३) में. ५। ४४ में जीसस ने निम्न लिखित शिक्षा अपने 
शिष्यों को दी हे-+ 
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अर्थात्‌ अपने शत्रुओं से प्रेम करो। जो तुम्हे शाप देधे उन को 
आशीर्वाद दो, जो तम से घणा करते हैं, उन के साथ भी भलाई 
करो, जो तम्हारे परः अत्याचार करते हैँ, उन के लिये भी प्रार्थना 
करो इस शिक्षा के अत्यत्तम द्वोने में फोई सन्देह नहीं पर निम्न 
लिखित चाक्यों से यह स्पष्ट हो जायगा कि यंद्द शिक्षा कोई 
अपूधे नहीं । 

घम्मपद कोधवग्ग में बृद्ध भगवान ने कद्दा है-- 

(१ ) अक्कोधेन जिने को, अंसाध साधुना जिने । 

जिने कद्रिय दानन, सच्चेन आलिक वादिनम ॥ ३ ॥ 

अर्थात फ्रोध फो अक्नोध के द्वारा जीतना चाहिये, हुए को 
साधु व्यवद्वार के द्वारा जीतना चादिये, कृपण को दान के द्वारा 
और झठ बोलने वाले को सत्य के द्वारा जीतना चाहिये । 

ब्राह्मण बग्गम वद्ध भगवान्‌ ने इसी तत्वका प्रतिपादन करते 
हुए कहा है।- 

(२ ) अक्कोस वधवन्ध॑ च, अठुद्टो यो तितिक्खति । 
खन्‍न्ति बल बलानीक॑, तमहं ब्रप्ति ब्रांझ्मणंम ॥ १७॥ 

अर्थात दूसरे के दिये हुए गाली गंलौच आदि को जो अडुष्ट 

भाव से सहन करता है, क्षमा ही जिस का बंल और सेन्य॑ है उस 


श्ण्० वेदिक फर्तव्यशास्त्र । 


क्षो में ब्राह्मण कद्दता हूं। 
(३ ) सुख वग्ग में निम्न लिखित शछोक आया है-- 
# खुसुर्ख व जीवाम, वेरिनेसु अवेरिनो । 
वेरिनेस मनुस्लेसु विहराम अवेरिनो ॥ १॥” 
जिस का अरथ यह है कि शत्रुओं के साथ भी शत्रुता न करते 
हुए हम सब सदा सुख से जीवन व्यतीत करे ? 
रे ( ध. प. खुखबग्ग. ) 
(४ ) धम्म पदके प्रथम ही यमकवग्गर्म इसी अवैर तत्व को 
बताते हुए कहा है- 
“नहि चेरेण घेराणि, समत्तीय ऋदाचन | 
अधेरेण तु सस्मन्ति, एस धम्मो सनातनों॥ ? 
अर्थात्‌ वैर करनेसे कभी बैर शान्त नहीं दोता किन्तु अधैर ले 
ही शान्त होता है यही सनातन धर्म है। 
मनुस्मृति में ' ऋुष्यन्त न प्रतिक्रध्येदाक्रष्टः कुशल वदेत ॥ ! 
अ. ३ | ४८ ब्राह्मण सन्यासी के धर्म बताते हुए कद्दा है कि चह 
कोध करने वाले के भी प्रति क्रोध न करे, गाली देने पर वह 
आाशीर्चाद देवे | महाभारत उद्योग पर्व में-- 
“अकोधेन जयेत्कोधमलाधुं खाधुना जयेत्तू। 
जयेत्कद्य दानेन, जयेत्सत्येन चानुतम्‌ 7? 
यह सछोक आया है जिस का घम्म पद से उल्लेख किया जा 
चुका हैं| इस तरह उत्तम होने पर भी यह शिक्षा सर्वथा नवीन 
नहीं यह वात साफ है । शत्रुओं के साथ कैसा व्यवद्दार करना 
चाहिये इस विषय में वेद का जो मत है उस का आगे इसी अध्याय 
में उल्लेख किया जाएगा । 
(४ ) मैं. ५। ६, १० में जीखल ने शिष्यों के प्रति कहा है । 
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उठाने और अत्याचार सहन करने पडते हैं वे छोग धन्य हैं। 
धस्मपद्‌ पण्डित वग्ग मं वद्ध भगवान्‌ ने पण्डिताँ अथवा 
बुद्धिमानों का स्वमाव बताते हुए कहा है-- 
“/ सुखेन फुड्टा अथवा दुखेन, न उच्चावच॑ पण्डिता 
दस्सयन्ति | न अत्त हेतु न परस्स हेतु, न पुत्तमि- 
च्छे न धन न रद्टं । न इच्छे अधम्मेन समिद्धिम- 
त्नो, स सीलवा पञ्ञवा धम्मिकों सिया ॥९॥ 
इन छोको का अर्थ यह है कि वद्धिमान परुष वे हैं जों सख 
हो वा हुःख हो सदा एक रूप रहते हैं ओर किसी “तरह का 
विकार नहीं सूचित करते | जो पुरुष न अपने लिये न दूसरों के 
लिये या पुत्र धन अथवा रा की प्राप्ति के लिये अधर्म फरता 
है । जो कभी अधम से अपनी सम्रद्धि नहीं चाहता वही सदाचारी 
ओर धर्मात्मा है। तात्पय यह है कि सदा धम का ही पालन कर- 
ना चाहिये कितनी भी आपत्ति क्‍यों न आए, कितना बडा प्रलों 
भन क्‍यों न सामने उपस्थित हो, पर धर्म को नहीं छोडना चाहि- 
ये | बेंद में सदा ऋत खत्य के मार्ग पर चलने से ही कश्यांण हो 
सकता है इस तत्व का ' सुगः पंथा अनुक्षर आदित्यास ऋत॑ 
यतें। नात्रावखादों अस्ति व:॥ ' इत्यादि मंन्त्रों द्वारा स्पष्ट 
प्रतिपादन किया है। किस प्रकार देव अर्थात्‌ ज्ञानी लोग सदा 
सत्य के द्वी व्रत का पालन करते हैं यह वात “ ऋतावान ऋतजा 
ता ऋताव धो घोरालों अनतद्विषः ॥” इत्यादि मंत्रों फी व्याख्या 
करके अनेक स्थानों पर दिखाई जा चकी है, अतः फिर उन मंत्रों 
का उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं। ऊपर के मंत्र में देवों 


श्ण्प चैदिक करतेव्यशास्तर | 


को अनुतद्विपः अर्थात्‌ घ) - 78॥0809757688 का घोर द्वंपी 
वताया है यद् वात विशेष रुपसे ध्यान देने योग्य है। इस चिद्र्य 
में महाभारत कै-- 
' न्ञ जञातु कामान्न भयात्र लोभाद्‌ धर्म व्यजेज्जीवितस्थापि हेतो; 

इत्यादि घबचन भी स्मरण करने योग्य है जिन में काम भय 
लोभ के बश में होकर और यद्धां तक कि अपने जीवन तक की 
रक्षाके लिये भी घमम को नहीं छोडना चाहिये यह साफ शब्दों 
मेबताया गयाहै।... | 

(५) मै. अ, २३ में जीखसे ने उस समय के याजक पुरोहित 
छोगों को घमकाते हुए कहा है- | 
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अर्थात्‌ तुम्दे घिक्‍्कार है ऐ दम्सी छोगो ! तुम प्याले के बाहर 
खूब मज्ञि छेते हो पर उसका अन्द्र का भाग मे से भरा रहता 
है। इस प्रकारके वाक्‍्यों मे बाह्य शुद्धि की अपेक्षा आन्तरिक 
शुद्धि बहुत आवश्यक है इस बात को सूचित किया गया है। 
पस्म पदमे भगवान्‌ गोतम बुद्ध ने भरी सर्वश वाह्य चिन्हों और 
झआडस्वरों को तुच्छ व॒ताते हुए अन्दरुनी शुद्धि पर जोर दिया है। 
उदाहरणार्थ ब्राह्मण वृग्य खछोक १२ में कहा है- 

“कि ते जटाहि डुस्मेघ, कि ते अजिन खाटिया | 
अव्भन्तरं ते गहतं, वाहिर परिमड्जलि ॥” 

अर्थात्‌ ए मूखे | ज़टाओं और चर्म वस्जादिसे तेरा क्या बने- 
गा? तेरे अन्दर तो वडा मेल सरा हुआ है बाहेर ले त्‌ शद्ध 
द्विखाई देता है।' भाव में समानता स्पष्ट है ण् 


तुलनात्मक विचार । १५३ 


दण्ड बर्ग ख्छो, १३-१४ में इसी आंतरिक शुद्धि के भाव फो 
प्रधानता देते हुए बुद्ध भगवान ने कद्दा है कि नभ्न धर्या, जया, 
उपवास, यशवेदि्मिं शयन इत्यादि उस पुरुष को शद्ध नहीं कर 
सकते जिस ने तृष्णा का परित्याग नहीं किया। इसके विपरीत 
जो पुरुष ब्रह्मचर्य का पालन करता हुआ श्ञान्त दान्त सब 
भूतों पर दया दृष्टि रखता हुआ वस्मादि से सशोभिद हो कर 
भी विचरण करता है चद्दी ध्राह्मण भ्रमण ओर भिक्ष है। बेद के 
अन्दर- ' भद्रे नो अपि वातय मनो दक्षमत ऋतम, ' ' तन्‍्मे मनः 
शिवसंकल्पमस्त, ! 'अगन्मदि मनसा स शिवेन मामन्महि मनसा 
देध्येन ! इत्यादि मंत्रों द्वारा साफ शब्दोंम मन की पवित्रता पर 
हो अधिक जोर दिया गया है । अच्छे चस्नादि धारण करने का 
चेंद में व फेचल कहीं निषेध नहीं किया गया बहिकि ' युवा सुवा- 
सा: परिचीत आगात्‌ स उ श्रेयान्‌ भवति जायमानः ॥ ? इत्यादि 
द्वारा अच्छे वस्त्र धारण करने फो भो एक आवश्यक कततव्य 
बताया गया है| 

(६) मैं. ६। १५ के अनुसार जीसस ने शिष्यों को उपदेश 
फरते हुए कहा हे- 
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अर्थात अपने लिये तम कोई भोतिक खजाना न रखो । 
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इल में भी उसी वातको फिर दुहराया हैं। पुक दुसरे स्थान 
6 , ०. 
पर उस ने यहां तक फद्दा है कि एक धनी पुरुष के स्वर्ग वा 


इईंवर राज्य में जाने की अपेक्षा ऊंठका सई की नोक में से तिक- 


छतना सुगम है | 


१्णछ पैदिक कतेव्यशास्त । 


भावषान्‌ गौतम बुद्धने भी धस्म पदमें अनेक स्थानों पर इसी 
बात का उल्लेख किया है यथा ब्राह्मण बग्ग में कहा है- 
४ आंकचन अनादान तमहं व्रमि प्राह्मणम ?॥ १४ ॥ 
अर्थात्‌ जिस के पास कुछ धन नहीं और- 
४ यस्य पुरे च पच्छा च, मज्झे च नत्थि किचन । 
अकिचन अनादानं तमहं त्रमि त्राह्मणम ॥ ” 
अर्थात्‌ जिस के पास पूर्व पश्चिम और मध्य में कुछ मी धन्र 
नहीं है तिस पर भी जो दूसरों से धन नहीं छेता उसे में ब्राह्मण - 
कहता हू ॥ इस प्रकार इन दोनों भावों की समानता है। अन्य 
भी निष्काम भावादि अनेक विषयों में वोद् और इंसाई धर्म अन्धों 
की शिक्षाओक्ी समानता दिखाई जा सकती है पर निबन्ध बि- 
स्तारक भय से इस समानता के विषय को हम नहीं समाप्त करते 
हैं। अष बौद्ध धम के कतैव्य शास्त्र विषयक तत्वों की चैदिक 
कर्तव्य शास्त्र के साथ तुलना करेंगे जिससे इन दोनों का सम्बन्ध 
निश्चय करने में कुछ सहायता मिल सकेगी । 
चोद्ध फर्तव्य शास्त्र की सूलभूत दो बातों का निर्देश करना 
यहाँ आवश्यक हैं ( १) चार आये खत्य (२) आर्य अप्टांग 
सागे॥ धस्म पद वुद्ध बग्ग में इनका इस प्रकार निर्देश किया 
गया है-- 
“बत्तारि अरिय सच्चानि सस्मपञथ्ञा य पस्सति ॥ 
'ख डुप्खसमुत्पादं हुक्खस्थ च अतिक्कर्म | 
अरिय॑ चश्दृद्ग्क मग्गं दुक्खूपसमगामिन | १३॥ 
एत खो सरणं खेम॑, एतं सरणमत्तम | 
पत सरणमरागस्म सब्ब दुक्खा प्रमुच्चति ॥ १४ ॥ 
इन गछोको में बताये हुए ४ आर्यसत्य निस्‍्न हैं- 


तुलनात्मफ विचार । श्ष्ष 


संसार में दुःख है । 
दुःखका मूल कारण तष्णा है। 
तृष्णा के नाश से दी दुःखका निरोध हो सकता है। 
दुःख के नाशके लिये अष्टाडुग मार्ग वौद्ध प्रैथों में निम्न 
अकार बताया है-- 
(१ ) सम्मा दिट्विल ( सम्यग्‌ दृष्टि ) ठीक दृष्टि वा ज्ञान । 
( २ ) सम्मा संकल्पन ( सम्यक्‌ संकल्प ) शुद्ध संकल्प! 
(३ ) सम्मा वाचा ८ शदब्ध चाणी | 
(४ ) सम्मा कम्मन्त - शभ कर्म | 
५ ) सम्मा आजीव « शुद्ध आजीविका | 
(६ ) सम्मा व्यायाम ८ शद्ध व्यायाम वा परिश्रम | 
(७ ) सम्मा सति ८ शद्भध विचार | 
(८) क्षम्मा समाधि ८ शुद्ध ध्यान था मन की शान्त स्थिति। 
चुद्ध भगवान्‌ ने इन सत्यों फो आर्य सत्य ओर इस माग को 
आये अष्टाइुग मा्गका नाम दिया है। पंडित वग्ग रहो. ४ में 
कहां श्र 
अरियप्पवे दिते धम्मे सदा रमति पंडितः ।” 
अथांत्‌ पंडित सदा ' आय प्रवेदित' अथवा आयों द्वारा 
बताये हुप धर्म में रमण करता है | मग्ग बग्ग ख्छो. ९ में कंद्दा 
है कि-- 
धाचानरक्खीमनसा ससंचतो कार्येन च अकुसल न कयिर । 
पते तयो कम्मपथे विसोधयें आराधये मग्ग मिसिप्पवेद्ति॥ 
इसका अर्थ यद्द है कि वाणी मन शरीर किसी से कोई पाप न 
करे और सदा ' ऋषि या द्वारा बताये हुए मार्ग ” पर चछता रहे 
इसका संस्कृत कप 'आराधये मार्गमषिप्रवेदित! है जिस का अर्थ 
यह है कि ऋषि भोक्त मार्ग पर चले | इससे यह बात स्पष्ट है कि 


(१) 
(२) 
(३) 
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यद अशरठाग मार्ग शिसका याए उपदेश दिया गया है कोई नयौन 
नदी दिननते पंदिश सादिग्य से ही लिया इंजा ॥ । हछमारप दर गि 
घार कग्मे पर एम साफ मार मे दोता हैं लि दाले छाटा रक्ष थिषयक 
भीदम घर दी शदिक्षाउीदा आधार धरायः गजल मततिके सागर 
दर्शन पर है । पांच यर्मी के अनुर्साट यदयी आवाओं का निंदा 
दिया ज्ञा भुका (४ आय सत्योदा मंठभी सागददान फे 
धन्यरिणाम-ताप-सेस्कार-दशीग दस सलिधिरोधा स्य द/खघमेध सर्य 
बर्येकिनः प्रति पुरकयों: संयोग ऐयट्रेस, संयोगस्थास्यसन्सिकी 
निय सिहानिम ! हत्यादि सु॒थों में गपष्ठ पाया जाता है स्थाल सति 
में आपने भाष्यमें ' एयमिदमवि गोगशास्प धराध्यहमेय सब यथा 
दिये, देयान:, हारने, हानोपाय: यह का हऋश पिमझण अया्ट आये 
समत्योका प्रतिपादन किया 7 | सम्याददनादियएं दिपयम भी प्यास 
मनिका लेख योगमाष्यमं देखने योग्य हें ' पयमनादि दश्ससोत- 
सा व्यायमानमात्मान भूतप्राम थे र प्टया योगी सबद भयक्ष य का रिएं 
सम्यम्यशन! शरणं प्रतिपय्यते ॥ (साधन पाद सू० २७ हा व्यास 
भाष्य ) यहां सम्यसशनका सब हुग मादा का कारण दताया है। 
इसी फो बद्ने सम्मादिशिका नाम दिया। योगदधानकऊ की आधार 
पर गीतम बुद्धने इन आर्य सत्यों और अष्टाह्ग मार्गादि का उप“ 
दा किया, इसफ लिये अन्य भी अनेक प्रमाण पेदा किये जा सक 
ते है, उदाहरणाथे दण्ड बगामें दुभवखे छूटमेका उपाय बताते हुए 
भगयान्‌ ने क्दा ए 8 
सद्घाय सीलेन व विरियेन घ,समधिनां धम्मयिनिच्छयेन थ | 
सम्पन्न विज्ञाचरणा परिस्सुत्तापदस्सथ दुफ्यमिद अनप्पकम।१६। 
इसका तात्पय यह हे कि तुम श्रद्धा शीरू, चीये, समाधि, धर्म, 
निश्चय ओर विदाक्ते द्वारा दुःखका परित्याग फर सकोगे। धोग- 


. दशन फे ' भ्रद्धा चीये स्मृति समाध्रि प्रश्षा पृथक इतरेपाम्‌, इत्यादि 


तंलनात्मक विचार । १५७ 


साधंन पाद के संत्नोके साथ इस की अद्भुत समानता है।इंसी 
प्रकार बद्ध वरग में लिखा हे- 
अपिदिव्विसु फामे लु, रति सो नाधिगच्छति। 
तष्णदखय रतो होति, सम्मास॑ बुद्ध खाबको ॥९॥ ” 
इस में बुद्धोपासक तुष्णा क्षय में निरंतर तत्पर रहता है. और 
दिव्य काभों में भी वंह रति को नहीं प्राप्त होता । व्यास भाष्य 
में भ्राधीन किसी श्रन्थ से यह गछोक उद्धृत किया गया है- 
( साधनपांद सु० ४२ का भाष्य ) 
“४ यच्च कामसख॑ लोके, यच्च दिव्यं महत्सखम 
तष्णाक्षयंसखंस्पेते नाहंतः षोडशी कलाम ।। ? 
अर्थात्‌ जो कुंछ भी द्व्य चडा भारी सख है वह तष्णाक्षय से 
जो सखं प्राप्त होता है उस का ३६ वां हिस्सा भी नहीं है । इसी 
तंरह योगंदर्शन की ' मेनीकरुणामदितोपेक्षाणां ल॑खदःखपण्य- 
विंषयाणां भावनातश्रित्तप्रसादनम्‌ ' इस सत्र में बताईं हुईं भाव 
नाओके अनसार धंस्म पदादि बौद्ध श्रंथोम अ्रह्मविहार के नाम 
से मेता विहारा, करुणा, मदिता, उपेक्खा इन चांग भावना आका! 
उपदेश पाया जाता है। मिंक्ख चग्गम ' मेंत्ता बिहारी यो मिख 
प्रसनो वद्ध सांसेने इत्यादि शब्द आये है। इन सब उदाहरंणी 
से यद्द वात साफ जाहिर होती 'है कि बोद् फर्तव्यशास्त्र का 
आधार अंधिक तंर आष साहित्य पर ही था| मरंते समय दक 
बुद्ध भगवान ने शिष्यों को लॉफ कहा कि में किसी नवीन 
धम का श्रचार नहीं कर रहा किनत प्राचीन धर्मके तत्तों को' 
दी लोगो के सामने रंख रहा हूं। ब्राह्मण धाम्मिक सु आदि 
में इस बांत को बंहुत ही स्पष्ट कर दिया हैं इसलिंये. यह मानना 
असंडगत॑ न हींगा कि सीधे रुप में चाहे न॑ हो पर बुद्ध की 
शिक्षाओंका आधार चेदिक कंतेव्येशास्त्र पर अंबर्ंय था । चेदिक 


१०८ पैदिक करब्यश्ास्त्र । 


फर्तव्यशास्त्र फे अन्दर जिल कर्म नियमका प्रतिपादन है उस को 
बौद्ध श्रन्थोम कितने ओरदार शब्दों में बताया दे। पाप वर्ग में चुद् 
भगवान्‌ ने उपदेश किया है- 
“न अन्तलिक्खे न॑ समद्मज्से न पच्चता नां चिवरं पविस्स। 
न विज्जतीसों जगतिप्प देसी यत्रट्टितों मचेय पाप कम्मा ॥४ 
अर्थात्‌ अन्तरिक्षम समद्रके मध्य मे पर्चती की गफा आऑ में, 
सारे संसार में कोई भी ऐसा प्रदेश नहीं है जहां बेंठ कर पापी 
अपने पाप के परिणाम से वच जाए । इस के साथ वेदके- 
“यस्तिष्ठत्ति चरति, उत यो द्यामतिसर्पात्‌” इत्यादि की तुलना 
करनी चाहिये | अश्टंग मार्ग का आधार मी चेद में स्पष्ट पाया जा 
खकता है। सम्यग्‌ दर्शन के विषय में 'तमेव विदित्वातिमृत्युमेति 
नान्‍्यः पन्धा विद्यते भ्यनाय! यह कर. १०१९० इत्यादि में आया हुआ 
चेद मन्त्र उद्धुत किया जा सकता है जिस में यथार्थ शान को मोक्ष 
के लिये आवश्यक वताया गया है। सम्मा संकल्प का आधार 
'तन्मे सनः शिवसडःकल्पमस्त । इत्यादि बेद्म॑त्रो पर हो सकता 
है! सम्मा वाया के लिये ' अन्यों अन्य॑ चल्गु चदन्‍्त एत” ( अथर्व 
३।३०४ ) चार्च जुर्श मधुमतीमचादिपं, देवानां देवह्डतिपु ( अ० 
५७४ ) इत्यादि वेद्मन्त्रों को देखना चाहिये जिन में मीठे उत्तरः 
चचन बोलने का स्पष्ट कथन है | 
समा क्म्मन्त के लिये ' परिमाग्ने दश्धरिताद बाघस्था मा 
सुचरिते भज्ञ ( यंजु 8२८ ) 'आनों भद्दा ऋतवों यंत विश्वतोज्द- 
व्यासों अपरीतास उद्भिद्‌ः, इत्यादि मनन्‍्ज्रों पर विचार करना 
चाहिये जहां दुए आचरणों का परित्याग कर के उत्तम कम करने 
का निश्चय प्रकट किया गया है। शुद्ध आजीविका के लिये ऋग्वेद, 
के ' शुद्धो रयि निधारय, शुद्धों ममद्धि सोम्य/ इत्थादि मंत्रों को' 
स्मरण करना चाहिये जिन में स्पष्ट दी शुद्ध हो.कर. तुम धन को: 
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चारण करो और शुद्ध ओर सौम; गुण युक्त होकर भोग करो यह 
आदेश है। शुद्ध ध्यान और (विचार के विषय में फिर से बेद मंत्र 
उद्ध,त करने फी आवश्यकता नहीं क्‍यों कि दूखरे परिच्छेद में 
पर्याप्त वेद मंत्र ध्क इस के बारे में उल्लेख किया जा चुका है। सा- 
माजिक फर्तव्योके विषयमें भगवान्‌ गौतम बुद्ध के विचार भी 
चेदिफ कर्तव्य शास्त्र के साथ द्वी बहुत कुछ समानता रखने वाले 
हैं। वेदिक वर्ण व्यवस्था का समर्थन करते हुए बुद्ध भगवान्‌ ने 
प्राह्मण बग्ग में बताया है- 
“न जरा हि न गोत्तेन न जच्चा होति ब्राह्मणों 
यम्द्ि सच्च॑ च धम्मों च सो सुची सो च ब्राह्मणों ॥7 
अर्थात्‌ जटाए घारण फरने गोत्र अथवा जाति से कोई ब्राह्मण 
नहीं होता। जिसमें सत्य और धर्म हैँ वद्दी पवित्र है वही ब्राह्मण है 
४ अकपकरस॑ विश्मापनि, गिरं सच्च उदीरये । 
याय नाभिसजे किल्चि, तमहं ब्रूमि ब्राह्मणम्‌ ” 
जो कोमल, शिक्षादायक सच्ची वातको बोलता है और किसी 
कार्य घा घस्तु में आसक्त नहीं दोता उसीको में प्राह्मण कहता हूं । 
शोक २१ में कहा है जो गंभीर बुद्धि बाला प्रेधावी, मार्ग और 
अम्ार्ग जानने वाला ओर उत्तम अवस्था को प्राप्त हुआ हुआ है 
उसी को में त्राह्मण फद्दता हूं। 'छोक ९ में कद्दा है, फाय वचन 
और मनसे जिसके अन्दर फिसी तरह का पाप नहीं तीनों को 
जिसने से संचुत अर्थात गुप्त-सु रक्षित फरके रखा हुआ है डली 
को में ध्राह्मण कहता हूं । सु निपात ६०० में कद्दा है-- 
४ न जच्चा ब्राह्मणों होति,व जच्चा होति अन्राह्मणो । 
कम्मणा ब्राह्मणों दोति, कम्मणा होति अन्नाह्मणो | 
६०० खछोक में कहा है 
# तपेन ब्रह्मचरियेण, संयमेन द्मेन च ! 
ए्तेन ब्राह्मणों होति एवं ब्राह्मण मत्तमम ॥” 


६० ' वैदिक क्तव्यशास्त्र 


अर्थात जन्म से कोई ब्राह्मण था अब्राह्मण नहीं दोता किन्तु कम 

ही अव्ाह्मण होता है। तप प्रह्मचय संयम दम इनके द्वारा पुरुष 
ब्राह्मण बनता दे ऐसा ब्राह्मण ही उत्तम है। “त॒तीयपरिच्छेद” में चेंद 
के अनसार ब्राह्मणों के जो लक्षण ओर कम बताये गये हैं उनके 
साथ इन वाक्यों की तछूना करने पर व्डी समनता दिखाई देती 
है। वेदके अन्दर शारीरिक वाचिक्त और मानसिक पवित्रता को 
सम्पादन करना प्रत्येक व्यक्तिका कर्तेच्य बताया गया है. इस चात 
को सप्रमाण द्वितीय परिच्छेदम दिखाया ला चका है इसी बातका 
भगवान गोतम वद्ध ने ऋेध बग में- 


« क्ाय दच्चरित॑ हित्वा कायन लचरितं चरे ॥₹१॥ 
वचो दच्चरितं द्वित्वा, वाचाय सचरितं चरे ॥१०५॥ 
मनो इच्चरित हित्वा, मनसा सचरितं चरे ॥१३॥” 


अत्यन्त स्पष्ट शब्दों में बताया हैं। शरीर चाणी मन से सब 
धकार की अपवितज्ञता दूर फरके सदा उत्तम योग्य व्यवहार करता 
चाहिये ऐसा इन श्लोक का तात्पर्य है । 


जीवन का उद्देश्य यह कतेव्यशास्त्रका अत्यावदयक प्रश्न है 
जिसके सम्बन्ध में वेदिक्र भाव का प्रथम परिच्छेद में निदेश 
किया जा चुका हे । बोद्ध कर्तव्य शास्त्र के अनुसार निर्चाण 
भाष्ति जीवनक्ना उद्देश्य है। फश्योका विचार हे कि बौद्ध मतके 
अनुसार शुनन्‍्य रुप हो जाना दी नि्ांण है पेर चास्तचमे यह चात 
सत्य नहीं मालम देती । निर्वाण का मुख्य तात्पय दःख के नाशसे 
अवब्य है पर उस में पूर्णानन्दकी प्राप्ति का भाव भी ज़रूर' मिला 
हुआ है | सुख वर्ग के ८ वे स्छोक में बुद्ध भगवान ने कहा है-- 

४ आरोग्य परमा छामसा, हन्‍्तुट्टि परंम घन । 
विस्साम पंरमा' ज्याति, निव्वार्ण पर्रम सुर ॥! 
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इस का अर्थ यह है कि स्वास्थ्य की प्राप्ति बडा भारी छाभ है, 
संतोष बडा भारी घन है, विश्वास ही वडा भारी सबन्धी है और 
निर्वाण परम छुख है। इसी वर्गके लातव ज्छोक में भी 'निष्चाणं 
परम सुख! ये शब्द आये हैं। अप्पमाद वग्ग में निर्धाण के विषय 
में कद्दा है-- 

“ते झायिनों खाततिका निच्च दलह परक्कमा। 
फुसन्ति धीरा निव्वाणं योगक्खेमं अनुत्तरम्‌ ॥३॥” 

इस स्छोकम निरन्तर ध्यान करने वाले घीर पुरुष निर्वाणफ्ी 
तरफ जाते हैं जो निर्वाण अनुत्तर योगक्षेम है अर्थात्‌ जिस से 
श्रेष्ठ सुख और कोई नहीं है ऐसा बताया है। इस प्रकारके ख्छोकोसे 
' यह बात साफ है कि वौद्ध कर्तव्यशास्ज्ोम उपदिष्ट निर्वाण शून्य रूप 
अवस्था नहीं वत्कि अछौकिक स्थिर सुख की कठ्पना है अतः इस 
विषय में भी वैदिक और बौद्ध शास्त्राका समान ही अभिप्राय है। 

दान के विषय में वैदिक उपदेशां के समान दी 'न वे कद्रिया 
देवलोक॑ वरजंति, बाला € वे न प्पसंसन्ति दान! इत्यादि उपदेश 
धम्मपद्‌ लोक वग्ग आदि में पाये जाते हैं जिन में स्पष्ट कद्दा है 
कि कृपण छोग देव छोक में फमी नहीं जाते अर्थात्‌ सद्गति नहीं 
प्राप्त करते और मूर्ख दान की पशंखा नहीं करतें किंतु धीर पुरुष 
दान करते हुए परछोकमें सुखी होते हैं इत्यादि। इन सब समानता 
आ को देखते हुए हम इस परिणाम पर पहुंचे विना नहीं रह स- 
कते कि बौद्ध कर्तव्य शात्र का भी वैदिक कर्तव्य शास्त्रके लाथ 
सीधा या दूर का सस्वन्ध जरुर है। बुद्ध की जीवनियों में बेदा- 
ध्ययन का स्पष्ट उल्ले ख पाया जाता है इस लिये कोई आश्चये नहीं 
कि इन में से कोई बातें उसने सीधी वेद के आधार पर कही ही 
और कुछ अन्य पातञ्ञल योगद्शनादिके आधार पर बताई दो । 
कम से कम भौतमवुद्ध ने इस बात का तो कमी दावा नहीं किया 
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है 
$ 


श्दर२ बेंदिक कर्तेब्यशास्त । 


कि घद जिन अद्दिसादि तत्वों का प्रतिपादन करता था,दें प्राचीन 
आया को शात न थे। ब्राह्मण धार्मिक सूत्र में चद्धने स्पष्ट बताया है 
कि बहुत प्राचीन समय में ये दिसात्मक यश्न न किये जाते थे, उस 
समय याश्षिक लोग धान्य से द्विं द्योम करतें थे, पोछे से ब्राह्मणों 
ने अधिक दक्षिणा के छाभ से थशों में पशुद्दिला चल्लाई इत्यादि । 


पर एक बडा भारी प्रश्न हमारे सामने यहां पर उपस्थित द्वोता 
है। कद्दा जाता है कि वौद्ध कर्तव्यश्ञास्त्र में परमात्मा के लिये 
कोई स्थान नहीं, वद्ध भगवान ने स्पए दी ईश्वर की सत्ता 
तक से इन्कार कर दिया ऐसी अवस्था में ईसाई मतका वोद्धमत 
से और बौद्ध मत का वैदिक धर्म से किसी तरहका सम्बन्ध माना ' 
ही कैसे जा सकता है। स्वयं विदकुल निष्पक्षपात रीतिसे पाली 
भाषा में छिखे हुए प्राचीन सभी बौद्ध प्रनधों का पूर्ण अध्ययन किये 
बिना इस विपय में निम्चयात्मक उत्तर देना मेरे छिये कठिन है 
तो भी निम्न लिखित प्रमाणों से मझे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
भगवान्‌ गोतम चुद्ध ईश्वर की सत्ता से विल्कुल इन्कार करने वाले 
न थे; यद्यपि ईश्वरादि विषयक जटिल प्रश्नों पर वहुत विचार 
करना वे अनावश्यक और अनपयोगी मानते थे | घम्म के क्रिया- 
त्मक भाग ओर चरित्र शुद्धि को ही वे प्रधान और अन्य सब 
बाती फो वे गौण मानते थे इस में कोई सन्देद्द नहीं हो सकता। 


बौद्ध कतंव्य शास्त्र के सम्बन्ध में सप्रसिद्ध होने के कारण इस 
परिच्छेद में प्रायः धम्म पद्‌ से ही उद्धरण दिये गये हैं अतः इस 
विषयमे भी हमे फिर एक बार धम्मपद्‌ पर दृष्टि डारनी चाहिये । 
(१) धम्म पद में इश्वर की सत्ता का कहीं खण्डन नहीं किया 
गया यह वात निवियाद है अब अत्तवग्ग का चतर्थ स्छोक देखिये 
“पक्षकार है-- 
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“अत्ता हि अचनों नाथो को द्वि नाथो परोसिया । 
अत्तना हि सुदन्‍्तेन नाथं लमति दुल्लभ॑ ॥#7 
अर्थात्‌ आत्मा का नाथ आंत्मा हि है। आत्मा को संयम में कर फे 
दुलभ नाथ फी प्राप्ति होती है। इस खछोक में दुलेभ नाथ को आत्मा 
फे द्वारा प्राप्त किया जाता है ऐला लिखा है । फ्या इस का यही 
अभिष्राय नहीं निकलता क्षि आत्मसंमय के द्वारा ब्रह्मकी प्राप्ति 
होती हैं और चद् आत्मा ( परमात्मा ) ही इस जीवात्मा का नाथ 
है। में समझता हूं यददी शछोक फा सीधा अर्थ है जिस में कोई 
खँचातानी नहीं मालूम होती। 
(२ ) धम्मपद्‌ नाग वग्ग फा १३ वां ख्छोक इस प्रकार है। 
“खखा मत्तेयता लोके, अथो पेत्तेयता सुखा । 
सखा सामन्जता लोके, अथों प्रह्मच्जता सुखा ॥” 

इस ख्छोंक के पदले तीन चरणी में माता पिता का संमान करना 
और श्रमर्णो का सत्कार करना सुख दायक है यद्द बताते हुए 
अन्तिम चरण में कहा है कि ' अथो ब्रह्मशता सखाः ” अर्थात 
ब्रह्मकों जानना यह बडा भारी सुखका फारण है। मेरे विचार में 
इसका यही सीधा अर्थ है। इस से बुद्ध भगवान्‌ ईश्वर की संत्ता 
से सर्वथा इन्कार न करते थे व्कि उस मे विश्वास करते थे यह 
वात स्पष्ट सचित होती है । जरा वग्ग में ' अचरित्वा प्रह्मचरियं, 
अलडद्धा यौवने धनम * इत्यादि सछोकों में ध्रह्मचर्य शब्द आया है 
जिस का मुख्य शब्दार्थ वेद का अध्ययन अथवा ब्रह्म की प्राप्ति 
के लिये यत्न यद्द है उस से भी कुछ न कुछ इस ऊपर कहे हुंए 

भाव की पष्टि होती है । अब अन्य ग्रन्थों के वाक्यों को लेंगे । 
(३ ) दीधघ निकाय संचाद १३ ( तेविज्जसुत्त )में कथा आती 
हैं कि एक चार वलिष्ठ भरद्वाज नामक दो तज्राह्मण त्रह्मके विषय 


में बाद घिधाद करते हुए निर्णय के लिये बुद्ध भगवान्‌ के पास 
( 
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आये | दोनों का अभिप्राय सन लेने पर वद्ध ने कद्दा कि फ्या उन 
दोनों में से किसी ने ईश्वर को देखा है, उत्तर नहीं में मिला। तव 
शोतम बुद्ध ने पछा कि क्‍या किसी वेदक्षाता पंडित ने ब्रह्म का 
साक्षात्कार किया हैं, फिर ' नहीं' में उचर मिला, तब प्रश्न करते 
फरते बद्ध ने कहा कि ब्रह्म के अन्दर ईप्यां द्वेप ऋोब मत्सरादि 
नहीं, वेद जानने वाले पंडिता के अन्दर भी जब ये सब बातें हैं 
वे किस तरद ब्रह्म दशन कर लकते है । तव उन दोनों ब्राह्मणों ने 
कहा कि दमने सुना हैं तथागत (गातम बुद्ध ) ब्रह्म कें साथ 
मिलने के भार्गका ज्ञानता है तो कृपया हमें वह मांग दिखादये। 
इस पर गौतम बुद्ध ने जो उच्चर दिया वह विशेष ध्यान दे ने योग्य 
है उसका अंग्रेजी अनुवाद-- 8४०९वें 90055 ण 6 सिर 
४०४९३ ४०, +।, में इस प्रकार पाया ज्ञाता हैं- 

परगाण शाद्या ऐणाा गण्ते ऐा०्प्रही॥ह प्र ॥ ैशि।82 
(09778 0 86 ध्वी80)प8॥६ ॥९७४0४8९ 0 विश फऊऋपीश॥: 
95500 ४॥8 फकए ४७7७ ६0, व्िप६ 7006 50 तेठ6€३ ४७ 79६- 
॥॥29$ ( छिपवेवीष) ॥68४९ फऋोच्या बश्केप्श्ते छत घोल फिएटन 
वैंठआ ण॑ ७00०4, ५ + ६7005 जा 0070 0579 पप्त5 
ह2४6003 07 609 ४0 ६॥९ ७४0॥ ४४६ ०९5 ६6७८ 
$0; 4 चा0ए कफ ७९६९॥ ब5 0ग6 क्व)0 की) 20£0९-९८त ६6 
किताइुव0 कते 08९7 ४0000 प0९,? 

ये वाक्य यहां उपऐवीउ56 200 ए॥8४8०॥ 6058०७६ ४५ 
मिवा:७-पे5 3, है. शणां, ?, 89 से डधदत किये गये हैँ । यह 
सार कथा पालकेरल की सुप्रसिद्ध पुस्तक 09०कथें रण 
5प60॥% के पू. ११८ - १४२ में पाई जाती है। ऊपर दिया 
हुआ अनुदाद दोनों में छयगय भग समान है। इन वाक्यों का 
अर्थ यद है कि जो पुरुष मनला कृत तामक आस में फेदा हुआ 
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और चहां पाला गया है बहभी चाहे उस आम के रास्तों के बारे 
में पूरे निश्चय से कभी न कद सके (यद्यपि वैसी संभावना नहीं) 
पर तथागत ( बृद्ध ) से जब परमेश्वर के साम्रांज्य के विषय 
में प्रश्ष किया जाता है तो चद्द भूल नहीं कर सकता | क्यो कि में 
परमेश्वर उस के साम्राज्य और उस की प्राप्ति फे मार्ग को वैसे 
ही जानता हूं जे से कि एफ उसी साम्राज्य के अंदर पैदा और 
प्रविष्ट हुआ हुआ पुरुष जानता है अर्थात्‌ मुझे इस विषय में कोई 
संदेह नहीं हो सकता | 

इस कथा में दो ब्राह्मणों का त्रह्म विषयक बाद विवाद में निर्णय 
फे लिये व॒द्ध के पास जाना, दम ने स॒ना है कि गौतम वद्ध ब्रह्म 
प्राप्ति के मांग को ज्ञानता है यह कहना, तथा च॒द्ध का निश्चर 
यात्मक कथन, ये सब इस बात के अत्यन्त प्रवलू प्रमाण है कि 
गौतम वद्ध नास्तिक न थे । ईर्ष्या द्वेष फ्रोधादि के कारण पड़े बड़े 
चेद पानी भी प्रह्म को देख नहीं सकते | अतः उन्ही दुर्गणों को 
दूर करने और चरिच्र शुद्ध करने की बडी भारी जरूरत है यह 
उन का मख्य तात्पय था, न कि त्रह्म की सचा से इन्कार करना । 
इसर प्रकार के फेचल दाशेनिक प्रश्नों को वे यत; अनु पयोगी सम्र- 
झकर उन्हें सलझाने का चिशेष यत्म न करते थे, इस लिये उन 
के अनुयायियां में धीरे धीरे नास्तिकता के भावों का प्रचार दो 
गया ऐसा मालम होता है । 

(४) प्रसिद्ध विद्वानू राइस डेविड ने ब्रह्मज।ल सुत्त नामक 
प्राचीन वौद्ध श्रन्थका अंग्रेजीम अन॒वाद किया है उस में [9202 7०8 
९०। ], 7 ३० के निम्न वाक्य देखने योग्य हैं । 

घ० (7१० फ्रणाष्ठा।॥था९्त) ६६०४ ४० ्रिण्ा8थ। (१० क्‍78- 
क#0०घ8 लि ॥ा8, ढ8 87840 गिक्ा/॥, 8 5ए[?700068 0765 
0९ 8॥॥09, 6 8॥] 8680९, ४॥6 #प०/, ४॥6 [ठव ० 
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शी; ग6 उबिस्श, गा 07007, 6 एल 0 9), शै& 
एबजिएा' जी थे धक्का 06 शापे 0 38 60 06, घ6 0४ "०ए 
ए़6 एश'8 ठाण्यात, (6 8 डढ8त, पा। वा प४)९, ९ शपथ, 
08 08५प786 #868 098 70 ७॥४॥8९,४ 

ये उद्धरण यहां 7९ उिपवेते॥))50 छ७वे 0॥7 59 905० 9 
एरतशाणाते$ ४०),7, 42 से लिये गये हैं। इत वाक्यों फे अन्दर 
त्रह्म की स्पष्ट ही सबसे घडा सर्वशक्तिमान, सवेक्ष,सवका स्वामी, 
कर्ता, अधिष्ठठता और सबका पिता बताया गया है और साथ ही 
यह कहा है कि वह सर्वोत्पादक स्थिर, नित्य और अपरिणामी 
तथा एक रस है| जब तक यद्द न सिद्ध द्वो ज्ञाप कि यद्द भापा- 
न्तर अशुद्ध है तव तक यही मानना सर्वेथा योग्य मालम द्वोता है 
कि भगवान्‌ गोतम घद्ध तथा उनके प्रारम्भिक अनुयायी इश्वर 
की सत्ता में अवदय विश्वास करते थे | कई स्थानों पर जहां बुद्ध 
ने इंश्वरका खण्डन किया है वद्द इश्वर की सत्ता मात्र का नहीं 
चल्कि उसे उपादान कारण मानने वा पुरुषके समान मानने की 
फरल्पना का है ऐसा हमे प्रतीत होता है। 

(५ ) दीधे निकाय संवाद १९५ में बुद्धने उपदेश दिया है कि 
जो ध्यानाभ्यास करता है वही परमात्म दर्शन कर सकता है और 
अंगुत्तर निकाय ४। १९० के इंश्वर प्राप्ति किस प्रकार दो सकती 
है इस प्रश्न के उत्तर में बद्धने दया करुणा न्यायादि का उपदेश 
दिया है। पाछीमे “ब्रह्म पातो होती” अर्थात्‌ 'बरह्म प्राप्तो भवति, 
ये द्ाव्द्‌ वहां आये हे ज्ञिन से साफ जाहिर होता है कि गोतम 
बुद्ध को इश्वर की सत्ता स्वीकृत थी, यद्यपि पुरुषाकार शरीर- 
धारी इँंश्वर वा 7 ००४०००) 6०00 को वे न मानते थे । 

(६) इन प्रमाणो के अतिरिक्त एक उल्लेख योग्य घटना इस 
सम्बन्ध यह है कि सन्‌ १९१२ के दिखम्बर मासके शिकागों 
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से निकलने बाले 0]0॥ ए०प्राह 9272॥0 नामफ मासिफ अख- 
चार में एक डा. मज्ञीदानन्द स्वामी एम, ए. नामक बौद्ध सिक्षने 
तिध्वत के कई स्थानों मे प्रचलित सन्ध्या को अर्थ सद्दित प्रका- 
शित कराया था। इस सन्ध्या में “अग्ने नय सपथा राग अत्मान। 
द्िण्मयेन पाच्ण, ” इत्यादि थेद मन्त्रफके अतिरिक्त “हांनो 
दृवीरमिष्टये, बापू घाकू, प्राण: आण, उद्धयं तमसस्परि ! 

४ तच्नक्ष देंचद्वितं " तक उपस्थान मन्त्र, गायन्नी, “ नमः शंभवाय 
थे! इत्यादि घेदिक सन्ध्या फे मनसा परि क्रमाको छोडकर प्रायः 
सप मन्त्र पाये जाते है | उन के अथ भी जैसे डाफ्टर महोदय मे 
चहां दिये थे सब इश्चर परक है 0.0 ९०णा+फ फाछुछ्द्ां0)० का 
अंक में ने स्थय देखा एऐ। जब तक पुष्ठ प्रमाणोंस यद न सिद्ध 
ज्ञाप कि यह सथ डा० मजीदानंद स्वामी की अपनी मनधडन्त 
कह्पना दे तथ तक यद्द साक्षि भी पडी प्रथल है | १९२० ईं० के 
घितंबर मास में जब मुझे शांति निकेतन बीरूपुर जानेका अवसर 
प्राप्त हुआ था तो मन वहाँ के एक उपाध्याय बोद्ध सिक्ष से इस 
घिदय की सत्यदा के चारे में पछा थां, तव उन्‍होंने बताया कि 
सब बोद्ध तो नहीं पर नाग्राज़ नादि ब्राह्मणधर्म से बीद्ध मत 
स्वीकार करने बाल फई पण्डितों के चलो में अब तक उस प्रका- 
रकी मन्त्र सन्ध्या का प्रचार जरुर चला आता है | इस लिये इस 
साक्षिकों भी यो ही नदी राला जा सकता । 

इन सथ प्रमाणों से मे यह विश्वास होता है कि वद्ध भगवान्‌ 

ओर इनके प्रारंभिक अनयायी इंध्वर की सत्ता से इन्कार करने 
बाले न थे। इस में संदेह नहीं कि जिस प्रकार वेदिक फतंव्य 
शस्त्र फा आधार दी अधिक तर ईश्वर विश्वाल इत्यादि पर हैं 
चैसे बौद्ध कर्तव्य दास्त्र का नहीं | धरायः बोद् प्ंथोर्में कम स्वयं 
ही फल देने पाले हैं. ऐसा माना गया है जो विशेष युक्ति युक्त 
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कथन नहीं मांहूम देता । करेव्य शास्त्र विषयक उत्तम शिक्षाओं 
के होने पर भी वीद्ध धर्म में जो ईश्वर विश्वास भक्ति इत्यादि को 
विशेष स्थान नहीं दिया गया वह उस की वडी भारी निर्बेलता 
को सचित करता है क्यों कि यदि कर्म फल दाता कोई सर्व 
शक्तिमान इंश्वर नहीं है तो क्‍यों हम अच्छे कार्य करें इस का 
कोई संतोष जनक उत्तर नहीं दिया जञासकता ! इस प्रखग को 
यहां समाप्ति करते हुए अब हम अहिला के तत्व विषयम वैदिक 
कर्तव्यशास्त्र की अन्यों के साथ थोड़ी तलना करंगे। 

मेथ्य. ५ । ३० के अनुसार जीसस मे अपने शिष्यों को उपदेश 
किया है क्लि *' डि०४5४ ज० ९४), ४फं णी0ल्‍007९० ओशो 
थभाओं8 86 था था 8॥६ ७॥९९४६, सप्राफ़ ॥0 एफ ४6 
00)67 8.80, ?? 

अर्थात्‌ बुराई का प्रतिरोध न करो कितु यदि कोई तुम्हारी 
दाहिनी गाल पर चपेट लगाये तो वाई गारू भी इस के सामने 
कर दो। वीद्ध श्रन्‍्धों में भी कई स्थान पर इसी तरदहके उपदेश पाए 
जाते हैं । उदाहरणाथ मज्मिम निकाय संवाद२१म व॒द्धने कहा हे 
कि यदि तुम्हारे गालों पर कोई चपेद लगाए तो भी तम ऋोध में 
बरे शब्द न कही किन्त उस्र के प्रति सी करुणा दृष्टि जारी रच्खो। 

चेंदों के अन्द्र यह अहिंसा का तत्व कितने स्पष्ट शब्दों पाया 
जाता है यद्द प्रथम परिच्छेद मं सप्रमाण दिखाया जा चका है। 
द्वेप भाव को दूर करके प्रेम भाव की वृद्धि करने का सदा प्रयत्न 
करता चाहिये यह वेदके उन मंत्रों में वार चार उपदेश किया 
गया हे | प्रश्न यह है कि संसार में सब प्राणी धर्मात्मा नहीं, सब 
अहिसातब्रत के पालक नहीं, ऐसी अवस्थास सव जगह सत्याग्रह 
से ही क्या काम चल सकता है? इस का उत्तर “हां ” में देवा 
कठिन है। अपने सामने एक पतिबतादेवी का अपमान होते हुए. 


तुलनात्मक विचार । श्दर्‌ 


अथवा किसी दुए फो पतिब्रता सतो फे धर्म को बलाध्कार से 
भ्रष्ट फरने की चेष्टा करतें हुए देख कर भी क्या हम चप चाप 
बठे रह? इस प्रकार करना पाप न होगा? इस पर कहा जा सक- 
ता है फ्रि दुए पर हाथ चलाने की अपेक्षा देवी के पातिवतधम को 
बचाने के लिये अपना शरीर तक देने फे लिये उच्चत रहना 
अधिक अच्छा है। इस वातकों मान भी लिया जाए तो विदेशी शन्र 
हमारे देश पर आक्रमण करें क्या उस समय भी हम फेवल भग- 
चान के भरांसे बेठ रहे, वेद इस बात फी आज्ञा नहीं देता। उस 
फे अनुसार अच्छे प्रयोजन की सिद्धि के छिये आवद्यकता पडने 
पर शस्त्र पकडना क्षत्रियोंका धर्म द्वी है। जीसस तथा वद्ध ने जो 
निष्प्रतिरोध वा १०१-7९४४८४१०० का उपदेश किया हैं वह 
ब्राह्मणा ओर संन्‍्यासियां फे लिये तो ठोक है, पर यदि सब उसी 
का पालन करने लगे तो उस का परिणाम समाज के लिये घातक 
होगा। उस अवस्थामें दुएं का दवद्या जम जाएगा, अतः वेदमे 
जहां ब्राह्मणों के लिये यह कहा है कि वे ' तितिक्षन्ते अभिशरसति 
ज्ञनानाम्‌? अर्थात्‌ मनुष्यों द्वारा ज्ञान था अज्ञान से की हुईं (अभि 
धस्ति ) द्ििसा को अथवा अपमानादि को ( तितिक्षन्ते ) वे लहन 
करते हैं, वहां क्षत्रियों के लिये शब्रु नाशके लिये शक्ति भर कार्य 
फरने का स्पष्ट उपदेश है। क्षत्रियों के कर्तव्य का वर्णन फरते हुए 
जो ' घजनेन वृजिनान्‌ संपिपेष मायामिदस्य्रमि भृत्योजाः ॥ ! 
अ, २० | ११। ६ दृत्यादि मंत्र उद्धत कर चुके हे उन में इंद्र 
अर्थात्‌ शरचीर सेनापति अपने वछल से पापियों को चूर चूर 
करता और अपनी चतरता से दस्युओं पर विजय प्राप्त करता है, 
यह भाव अनेक वार सूचित किया गया है।  उद्वृद्द रक्ष: सह“ 
मलमिन्द्र वश्चा मध्य॑ प्रत्यम्न शणीदि ' इत्यादि में जो राक्षसों के 
नाश का इंद्र अर्थात श्रवीर सेनापति को उपदेश किया गया हैं, 
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वद् भी इसी लिये हे कि वेदकी दृष्टि में शास्त्र पफडना कोई पाप 
नहीं | नीच पुरुषों का नाश करना यह श्षत्रियों का परम घर्म है। 
इतना अवश्य है कि न्याय युक्त काय हो और जब यद्द देख लिया 
जा चुका हो कि शांतिस्थापना फे लिये अन्य सब उपायों का 
अवलम्बन करने पर भी अलफलता हुई है और युद्ध अनिवार्य 
हैं। महाभारत युद्धके समय श्रीकृष्ण ने मामले को शान्त करने के 
ढिये अपनी तरफ्‌ से पूरी कोशिश की और ज्ञव दुर्योधन ने 
सूच्यप्रं नेव दास्यामि बिना युद्धेन केशव * अर्थात्‌ में युद्ध के 
बिना एक खई की नोक जितनी जमीन भी न दंगा | ऐसे कह 
डाला तभी श्रीकृष्ण ने पाण्डवों को युद्ध द्वारा अपने अपने जन्म 
खिद्ध अधिकार को सुरक्षित करने का उपदेश किया । यही वैदिक 
भाव है | इस दृष्टि से ज़ब तक बेदका अध्ययन न किया ज्ञाप 
तब तक उस का भाव अच्छी प्रकार समझ में नहीं आसकता। 
एक बात और इस विषय में उल्लेख के योग्य है। क्षत्रियाँ को अच- 
इबकता पडने पर अचइय य॒द्ध करना चाहिये, यद्द चेद्‌ में वार 
बार कहा है| पर युद्धादि कर्तव्य जान कर करते हुए भी उन्हें 
मन के अन्द्र द्वंप का भाव यथा संभव नहीं आने देना चाहिये, 
यह भाव भी बेद्‌ मं अनेक स्थानों पर सूचित किया गया है। 
उदाहरणार्थं अ. १९ | १४ १ मे विजय के अनन्तर विज्ञयी राजा 
हार हुए पुरुष को सस्वोधन करते हुए कहता हे '' असपत्ना 
प्रविशो में भवन्तु न वे त्वा द्विप्पो अभय॑ नो अस्त ” अर्थात मेरे 
लिये सब दिशाएं शत्रु रहित हो | तेरे साथ भी दम द्वेष नहीं 
करते | सब ओर से हमे निर्भेयतता प्राप्त होवे । जिस प्रकार एक 
न्यायाधीश वा जज किसी अपराधी को केद्‌ प्रगेरद्द का दृण्ड 
देते हुए भी उस व्यक्ति के लिये किसी तरहका द्वेष नहीं रखता 
वैसे ही क्षत्रियों को दुष्ट दमन रूप धर्स पोलन करते हुए और 
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शस्त्रादि ग्रहण करते हुए भी द्वेष का भाव न रखना चाहिये। यह 
बेद्कि भाव यहां स्पष्ट शब्दों में सचित किया गया है जो अत्यन्त 
महत्व पूर्ण है। वास्तवम देखा जाए तो यही सब से अधिक 
कियात्मक ओर श्रेष्ट शिक्षा है इस में कोई संदेह नहीं हो सकता। 
इस तरद से वेदिक कर्तव्य शास्त्र की ईसाई ओर बौद्ध कर्तव्य 
शास्त्रों के साथ संक्षेप से तुलना फरते हुए और यद्द दिखाते हुए 
कि इन की सब उच्च शिक्षाओं का मूल बेद्‌ में पाया जाता है, इस 
'परिच्छेद को समाप्त किया जाता है । 


(98888 9%8& 885 5ड# 8268) 
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वैदिक कर्तव्य शास्त्र की सर्वोच्चताका कारण । 

इल समय तक घेदिक कतव्य शास्त्र के मल सिद्धान्तों की 
व्याड्या करते हुए वैयक्तिक पारिवारिक, सामाजिक और राष्ट्रीय 
कर्तव्यों का वेद के अनुसार दिग्दशन कराया जा चका है। उतर्थ 
परिच्छेद मं वेदिक कतंत््य शास्त्र की अन्य मत के कर्तव्य शास्त्रों 
से तुलना करके दिखाई गई है । इस वेद्क कर्तव्य शास्त्र की 
विशेषता क्‍या है, क्यों इसे ही हम सर्चोच्च मानते हैं. इस विषय 
पर थोडासा प्रकाश डालना जरूरी मालूम देता है। वैदिक धर्म 
की वी भार विशेषता जिस की ओर अनेक वार ध्याव आक- 
पिंत किया जा चुका है वद् यह है कि मनृष्य मात्र के शारीरिक, 
मानसिक, आत्मिक उन्नतिके सब मुख्य तत्त्व इसके अन्द्र स्पष्ट- 
रुप से पाये जाते हैं । अन्य किसी भी मतक़े अन्थों में इतनी स्पए्ट- 
ता और उच्तमता से इस समविकाश का प्रतिपादन नहीं किया 
गया। प्रथम परिच्छेद में इस समविकाश के सस्वन्ध में अनेक 
प्रमाण उद्धत किये जा चुके है इस लिये फिर उन्हें न दुह्दराते हुए 
सम चिकाश के साथ मिलते ज्ञऊतें एक दुसरे तत्व की ओर 
ध्यान आकर्षित करना चाहते है जिसे मध्य मार्ग फे नाम से कहा 
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जा सकता है| संलार में प्रायः देखने में आता है कि मनुष्य मध्य 
मार्ग का अवलस्बन न कर के किसी न किली पराकाष्ठा पर तल 
जाते है।उदाहरणार्थ कई पुरुष ऐसे हैं जो केवछ अपनी ही वैयक्तिक 
उन्नति से सन्‍्तुष्ट रहते हैं ओर सामाजिक उन्नति की ओर बिल्कुल 
ध्यान नहीं देते। समाज लेचा फरना भी प्रत्येक व्यक्ति का आवश्यक 
कर्तव्य है इस तत्त्व को वे नहीं स्वीकार करते । दूसरे कई ऐसे 
पुरुष हें जो पर्याप्त तौर पर अपनी शारोरिक मानसिक आंत्मिक 
शक्तियों के विकाल करने का प्रयत्न न कर के फेंचछ दुखरों की 
उन्नति के विचार में ही तत्पर रहते हैं वास्तव में देखा जाए तो 
ये दोनों ही आवश्यक हैं। दोनों में से कोई एक पर्याप्त नहीं। 
यजवंद के ४० वे अध्याय में सस्भूति असस्मृति पदों से लामा- 
जिक और वेयक्तिक भाव का वर्णन करते हुए यद्द कद्दा है कि- 


अन्ध॑ तमः प्रविशन्ति येश्संभूतिमुपासते । 
ततों मूय इव ते तमो य उ संभूत्यां रताः ॥ 
यज्ञ, ४० | < 


भर्थात जो केषछ वैयक्तिक भाव के अन्द्र मग्न रहते हैं. थे 
अन्धकार को जाते हैं इस में कोई सन्देह नहीं किन्तु ज्ञो अपनी 
उन्नति की ओर बिब्कुल ध्यान न देकर दूसरों की ही उन्नति की 
- चिंता करते हूँ अर्थात्‌ समाज के लिये जितनी योग्यता की आब- 
श्यकता है उस को प्राप्त करने तक का यत्न नहीं करते वे उस से 
भी घने अन्धकार में जाते हैं। शान फर्म के विषय मं भी बेखा ही 
विवाद प्रचलित है । कई सोख्य मार्गी केवल ज्ञान से ही मोक्ष प्राप्त 
होता है ज्ञान प्राप्त कर लेने पर फर्म सव छोड दुने चाहिये ऐसा 
बोलते हैं। मीमांसक छोग क्षेवल यश यागादि करने मात्र से ही 
स्वर्ग मोक्षादि की प्राप्ति होती हे ऐसा कहते है। वेद के अन्द्र 
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दोनों को मिलाने से ही वस्तुतः सदंगति होती है ओर संच्चा 
मनष्य का कल्याण होता है ऐला विद्या अविद्याक नाम से ऋमश 
शान और फमका अदह्ण करते हुए बताया गया हैं। बेद्‌ में जहां 
शान की महिमा मे- 
४ तमेव विदित्वाति मृत्युमेति चान्यः पन्‍था विद्यते श्यनाय ” 
( ऋ, १० | ९० । १५ ) 
ऐसा कहा है कि ब्रह्मशान से ही पुरुष मृत्य के पार ज्ञाता 
अन्य मोक्ष प्राप्त करने वा दुःख सागर से पार होने का कोई उपाय 
नहीं हे वहां कर्म की महिमा में- 
» कुवच्ेबेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समा: ( यज्ञ. ४० | ६ ) 
इत्यादि अनेक मन्त्र आये हू जिनमे प्रत्येक परुष श्‌॒भकर्मोकों करता 
हुआ द्वी सौ वर्ष तक जीने की ६5छा करे इस बात को स्पष्ट शब्दों 
में कहा है। इसी कर्मके विषयमें ऋ. ९३६।३में यह प्रार्थना आई है। 
स॒ नो ज्योतीषि पृथ्य पवमान चिरोचय | 
ऋत्वें दक्षाय नो हित ॥ 
अथात्‌ है ( पृष्ये पवमान ) पूवज, पवित्र करने वाले विद्वान| 
( स नः ज़्योतींषि विरोचय ) तू हमारे लिये ज्योति को हृदयमें 
जगा दे और ( नः ) हमे ( ऋत्वे दक्षाय ) कम और बलके लिये 
( छिनु ) प्रेरणा कर | कु ९।४। ३ में इसी प्रकार- 
सना दक्षमृुत ऋतम॒प सोमभधों जहि। 
यह प्रार्थना है जिस में पुर्वोक्त कर्मण्यता, बलबद्धि और हिंसा 
के दूर करने का भाव सूचित किया गया हे | ज्ञान कर्म दोनोंकों 
मिलाने से ही सच्ची उन्नति हो सकती है यह- 
' विद्यां चाविद्यां च यस्तद्‌ चेदोसय॑ सह ? 
इत्यादि बेद्‌ मन्त्र का अभिप्राय है यद्यपि कई मान्य विचारकों 
ने यहाँ विद्या अविद्या पद से आध्यात्मिक ओर प्राकृतिक छान का 
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प्रहण किया है । इसी तरद्द भोग त्याग का बेद्‌ के अन्द्र जितना 
सुन्दर मेल किया गया है उतना अन्य किसी भी प्रन्ध में न होगा । 
तेन त्यक्तेन भुजीथा मा गृधः कस्य स्विद्धन॑ ॥ 
( यजु. ४० | १) 
इन शब्दों के अन्दर बडा भारी तत्त्व है। जगत का त्याग प्चेक 
भोग करो, लोम मत करो यह धन प्रज्ञापति परमेश्वर का ही है 
ऐसा सदा विचार करो यह सीधा अर्थ हे । संसारके अन्द्र 
प्रचलित मख्य मख्य मत्तों में से नवीन वेदान्त बौद्ध ईसाई मत 
आंदिने जगत को दोष ओर वन्धन रूप मांन कर केवल त्यागकी 
ही दुःख से छूटने का एक मात्र साधन बताया है। दूसरी 
ओर चारवांकादि ने 'यावश्जीवेत्सुखं जीवेदणं कृत्वा घत पिवेता॥! 
हू कर खाओ पीओ मौज उडावो इस भोगमय सिद्धान्त का प्र- 
तिपादन किया है। 
वास्तव में गम्भीर विचार करने पर मध्यमार्ग का अवलम्धन 
ही सब से श्रेष्ठ हे ज्लिस मध्यमाग का चेद मे 'तेन त्यकेन भजो था? 
इन शब्दों द्वारा निर्देश किया गया है यद्द वात स्पष्ट हो जाती है। 
चेद में केवल अपने पेद भरने फे लिये घन का उपभोग करने 
वाले को पापका उपभोग फरने वाला बताया है इस वातंका सप्र- 
माण पहले उल्लेख किया जा चुका है। श्रद्धा तक दोनों विरुद्धाभास 
पस्तुओ को भी बेद्‌ में मिला कर उपयोग करनेका-- 
# मर्घानमस्य संखीव्याथर्वा हृद्यं च यत्‌। 
अ० १०१२६ 
इत्यादि द्वारा स्पष्ट उपदेश किया गया है। स्थितप्रज्ञ योगी पुरुष 
अपने मस्तिष्क और हृदय को सी कर कार्य करता है ऐसा मन्त्र 
का शब्दाथ है। काव्य की भाषा में श्रद्धा तके फो मिला कर कार्य 
करने का इस से बढ कर उत्तम शब्दों में उपदेश मिलना अत्यन्त 


१७६ घैदिक कर्तव्यशास्तथ। 


कठिन है। इस तरह वैदिक कर्तव्य शास्त्र की बडी भारी चिशें- 
पता सम विकास के साथ साथ मध्य मार्म का उपदेश हे जिस 
का अन्य मतों के कर्तव्यश्ञास्त्रों मं प्रायःअमाव सा पाया जाता हैं। 
वैदिक कर्तव्यशास्त्र की सर्वोच्चताका दूसरा कारण इसके उपदेशा 
की ओजस्थिता है। ईसाई मत के समान अन्य कई संभदायीका भी 
यह विश्वास है कि मनृप्य स्वमावसे पापी ओर पतित हैं। पोराणिक 
भाई सन्ध्या के समय ' पापोशहं पापकर्माहं पापात्मा पापलभवश! 
शत्यादि कहने में अपना गोरच समझते है पर वेंद का आशय उस 
प्रकार का नहीं है। वेद के अन्दर सब मनुष्यों को सब्वे शक्तिमान 
अमत स्वरूप परमेश्वर का पत्र मानते हुए जीवात्मा में सच पापों 
और काम ऋोधादि आत्मिक शक्ति को कम करने वाले शन्नुओं 
पर विजय प्राप्त करते की शक्ति विद्यमान है इस भाव को वार 
बार सचित किया गया है। इस विपयक प्रमाणों का प्रथम्त परि- 
उछेद्‌ में उल्लेख किया जा चका हैं । सामाजिक जीवन में भी पूण 
स्वतन्चता प्राप्ति ही सदा ध्येय होता चाहिये, यद् बेंदिक कतेन्य 
शास्त्रका एक मख्य सिद्धान्त हे पापों से सवंधा मुक्त कोई साधा- 
रण पुरुष नहीं, कोई भी पेसा नहीं जिस के अन्दर किसी तरह 
की निर्वता न हो यह वात ठीक है, तो भी अपने को घार बार 
पापी ओर निवेक्त कददने ले सिवाय अपनी शक्तिकों दिन प्रति दिन 
अधिक क्षीण करने के और क्या छाम द्वोसकता हैं, इस लिये 
घेद पाप की तरफ जाने की प्रवृत्ति और निर्वकता को रोकने के 
लिये ड्ख से विरुद्ध प्रबल भावना को धारण करने का उपदेश 
करता है । 
' अदीवाः स्थाम्त शरदः शतम 
सी वर्षो तक इस दीनता के भावसे रहित हो कर प्रभावशाली 
जीवन वचाते हुए कार्य करे यह भाव बेदोम अनेक जगह पाया 


चैदिक सिद्धांद की 3चछता, १७७ 


जीता है। बेद के मन्तव्यानस।र मनृष्यका शरीर ऋषियों का 
एक पविन्न आश्रम है ( सप्त ऋषयः अ्रतिद्दिताः शरीरे ) 
यह शरीर देवताओं क्वा एक पवित्र सन्दिर है ( सर्वा हास्मिन 
देवता गांवों गोष्ट इवासते ) क्यों कि सूर्य चन्द्र धायु जल इत्यादि 
हमारे शरोर में आंख मन प्राण वीर्यादि के रुप में विद्यमान हैं। स्व 
शक्तिमान्‌ परमेश्वर हम सब मनष्यों का पिता है, उस सर्च शक्ति 
मान प्रसके पास रहते का हमारे आत्मा को अन्मसिद्ध अधिकार 
मिला हुआ है धेद स्पष्ट शब्दों में “ सखा तो असि परमा चल 
बन्‍्धु: ? " युज््यों मे स॒प्त पदंः सखासि ” ( अथधे ५। ११ ) 
इंद्स्य युज्य सखा  ( चछु० १।२२। १९ ) “द्वा सुपर्णा सयुजा 
सखाया” ( ऋ १। १६४ ) ह्त्यादि मन्त्रों द्वाया जीव और परमे- 
श्र को मित्र बताता है। 
मित्रता छगभग समान घल वालों में ही दो सकती है इस लिये 
यह स्पष्ट है कि जीवात्माके अन्दर भी गुप्तरप से पड़ी दिव्य 
त शक्ति विद्यमान है, ऐसी अवस्था में अपने को हवीव दीन 
इंषेछ पतित मानना कितना अनुचित और हानिकारक है। आत्म- 
विश्वास तथा इंश्वर भक्ति आदि के द्वारा हम आक्षाक अन्दर 
गुप्त रूप से विद्यमान शक्तियौंका विकाश करके सब पापों से छूद 
सकते हैं फिर हम अपने को बार बार पापी पापी कहा कर क्यों 
अपनी शक्ति का नाश करे यह चेद्क कतव्य शास्त्र का तात्पय 
है। मनृष्य को अपने को दासता के सब वन्धनों से मुक्त करना 
चाहिये, चाहे थे बन्धन आरम्भ में कितने दी उत्तम सुखदाया 
मालूम देवे, इस बात को “ उदुत्तम वरुण पाशमस्मद्वावम चिः 
मध्यम श्रथाय ॥ अ, ७। ८३ | ३॥ तथा- 
प्रास्मत्पाशान्‌ वरुण मुच्च सर्वानू य उत्तमा अधमा वारणा व | 


दुष्चप्य्य॑ दरितं नि प्वास्मद्थ गच्छेम सुकृतस्य लोकमू | 
वे ७। <३। ४ 


श्र 
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इत्यादि मन्ज्रों में स्पष्ट किया गया है जिनमें उत्तम मध्यम नीच 
अर्थात्‌ सात्विक राजल और ताम्नलस सब प्रकार के वन्धरनों से 
मक्त करने की प्राथना की गईं हैं, साथ दी यहां यह फहां है कि 
हुए स्वप्त तथा सबके उुच्येचहाारकों तुम हम से दरकर दो, जिस 
से हम उत्तम लोक में ज्ञाएं अर्थात्‌ सद्गति प्राप्त कर । इन मन्त्रोंके 
साथ ही ' अश्मन्व॒तीरीयते संरभध्वम' इत्यादि ऋचेद ओर यज्ञ- 
चंद में पाये जाने वाले भन्त्रका फिर से यहां स्मरण करना 
चाहिये जिसमें संखार को एक पथरीली नदी से डपमा देते हुए. 
यह उपदेश किया है कि प्रस्पर सहायता फरते हुए और बुरी 
बातों के त्याग पूचेंक अच्छे गुणों का ग्रहण करते हुए तुम खब 
इस संसार नदीके पार चले ज्ञाओ । ये उपरेश कितने ओजस्वी 
हैँ और किस प्रकार एक मुर्दे दिल के अन्दर भी नया जीवन 
फुंकनेकी शक्ति इनम पाई जाती है इस बातकों विद्वान अपने अन- 
भच मे जान सकते हूं । यहां यह बात भी ध्याव में रखने योग्य 
है कि वेदम महत्वाकांक्षा को कोई व॒रा नहीं माना गया। स्थान 
स्थान पर सर्वोत्क्ष्ट होने और यश चर्चस इत्यादि से सम्पन्न होने 
छो प्रा्थेनाण पाई जाती हैँ । इस विष्यमें निम्न लिखित दी तीन 
मनन्‍्च विशेष विचारने योग्य हं-- 

(१) यशों मरा द्यावापथिवी यशो मेन्द्रवहरुपती । 

यशो भगस्व विल्द्त यशो में प्रति मुच्यताम । 
यशस्व्यस्थाः संसदो<हं प्रधदिता स्थाम ॥ 
साम प्‌. ६। १२५। ६० 

अर्थात्‌ युछोक और पुथियी मुझे यश दचे । इन्द्र ( श्रवीर 
राजादि ) ओर ज्ञानी गुरु मुझे यश दें । ऐंध्दर्यंका यश मझे प्राप्त 
हो | वशको मेरे ऊपर बृष्टि हो आए, पं यशस्द्री हो कर इस 
परिषद्‌ के अन्द्र ( प्रवद्ता स्थाम ) सब से उत्तम भाषण करने 


वैदिक सिद्धांत की उच्चता, १७९, 


्स 


वाला हो ज़ाऊं। इस तरह की भाषना और महत्वाकांक्षा प्रत्येक 
राष्ट्रीय संचक को घारण फरत्ती चाहिये । 
“४ (२) यशस॑ मेन्द्रो मधवान्‌ कृणीतु ग्रशर्स चावा- 
पुथिवी उसे इमे | यशस भा देधः सविता 
कि. प्रियों हू न्‍ 
हणोतु प्रियो दातुद क्षिणाया इह स्थाम्‌ ॥” 
आ० ६। ७८। १ 
इस मन्त्र में भी ऐश्वर्यशाली पुरुष, चुलोक पृथिवी लोफ, सर्वो- 
स्पादक परमेश्वर ये सब मुझे यशस्वी बनाएं और में दानियांका 
प्रेम पात्र बनूं यह प्राथेना फी गई है। 


० (३) यश्ञा इन्द्रो यशा अग्नियेशाः खोमो अजायत | 
य दवा पिश्वस्य भूतास्यश*्मस्मि यश्वस्तमः ॥ आ० ६३९३. 


अथांत्‌ ज्ञिस प्रकार सूर्य अग्नि चन्द्र इत्यादि देव अथवा राजा 
शानी नेता सोम्यगुणयुक्त पुरुष यशस्वी हैं उसी प्रकार मैं भी सबप्रा: 
णियो के वीचम खब से बढ फर यशस्वी होऊं | वर्च वा तेजके लिये: 

४ येन् दस्ती चर्चा सं वभूव येत राजा मनुष्येष्वप्स्वन्तः । 
येन देवा देवतामग्र आयन्‌ ते न मामथ चर्च॑साग्ते व्॑स्विन॑ 
कृणु ॥” .. अथने ३। २२ |३ 

इत्यादि मन्त्र देखने योग्य हैं। इन मन्जोके देखने ले यह बात 
साफ जाहिर द्वोती है कि वैदिक कतंव्य शास्त्र में महत्वाकांक्षाकों 

बडा ऊँचा स्थान दिया गया है। निष्काम भावका उपदेश वेद में-- 
* एवं त्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म छिप्यते नरे | ! 

( यजु. ४० । २ ) तथा ' अकामों धीरो अमृतः स्वयंभू रखेन 
तृप्ती न कुतश्रनोनः ! इत्यादि मन्त्रों द्वारा अवदय किया गया है 
किन्तु उस पर मालूम होता है चहुत अधिक बल नहीं दिया गया। 
इस समय तक मुझे निष्काम भाव के सूचक ये दो तीन निर्देश 
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ही मिले हैं कारण यह होगा कि सर्वथा निष्काम भाव :को क्रिया- 
व्मफ जीवन के अन्दर लाना अत्यन्त कठिन हैं। साधारण पुरुषों 
के आगे जब तक कोई सीधा प्रेरक साव भ रहें वे शुभकर्मो के 
अनुष्ठान में भी तत्पर नहीं द्वोते, इस लिये बेद में आदश के तोर 
पर निष्काम भावका निर्देश करते हुए भी उस पर बहुत अधिक 
जोर नहीं दिया गया। मनु महाराज ने अपने धर्मशास्त्र में-- 


# अकामस्य किया काचिद्‌ दृश्यते नेह कहिंचित्‌। 
यद्‌ यद्धि कुरुते किंचित्‌ तत्तत्कामस्य चेश्तिमू ॥ 
कामात्मता न प्रशस्ता न चेबेहास्त्यकामता । 
काम्यो दि चेदाघधिगमः कर्मयोगश्ध वेदिकिः ॥ ! 


ये जो रोक कहे हैं इन पर भी यहां मनन करनेकी आवश्यक- 
ता है। इन स्छोकोर्में बताया गया है कि सर्वथा निष्काम होना लंभव 
ही नहीं है वेदाध्ययन तथा बेदोक्त कमंयोंग करनेकी कामना 
अवश्य द्वोनी ही चाहिये | इस विषय में अधिक कहना कठिन है! 

ऊपर यश चर्च इत्यादि विषयक प्रार्थनाएं दीआ चुकी हैं, 
धन के विषय में ' चयं स्थाम पतयो रथीणाम्‌ ! । इत्यादि अखंख्य 
प्रार्थनाएं वेदर्म पाई जाती हैँ पर इस बातकों कभी नहीं भूछाना 
चाहिये कि वेद्म सत्य यश श्री इन तीनो को उत्कुए मानते हुए 
लत्य को ही सवंत् मुख्य स्थान दिया गया है। 

* सत्यं यशः श्रीमैयि श्री: श्रयताम्‌ ! 

यह जो वाक्य अत्यन्त प्रसिद्ध है यह वेद मन्त्र नहीं तो भी 
उसका आधार यजुर्वेद्‌ के निस्त लिखित भन्त्र पर है-- 

४ मनख; फाममाकूति वाचः सत्यमशीय | 

पशुूर्ना रूपमन्नस्य रसो यशः श्रीः श्रयर्ता मयि स्वाहा ॥ 
यजु० ३९। ४ 


वैदिक सिद्धांत की उच्चता | १८१ 


इस मन्त्र का अर्थ यह है कि में ( मनसः ) मनकी ( कामम ) 
कामना और ( आकूति ) शुभ संकद्प को ( अशीय ) प्राप्त करूँ 
अर्थात्‌ मेरे मनोरथ पूर्ण ही ( बाचः सत्यम्‌ अशीय ) घाणीकी 
सत्यता का भोग करू-खदा चाणीसे सत्य बोल ( पशनां रुपम 
अन्नस्य रसः ) पशुआका उत्तम रूप और अज्नका अच्छा रख 
( यशः ) यश ( भ्रीः ) ऐश्वय ( मयि श्रयताम्‌ ) मेरे आश्रयसे 
रहें इन तीनों सत्य, यश, श्री की प्राप्ति के लिये ( स्वाहा ) में 
स्वार्थत्याग करता हूं | पशओके रूप अन्नके रसको श्रीके अन्दर 
ही संमिल्ित किया ज्ञां सकता है। इस प्रकार जहां सत्यकों अधा- 
नता दी जाती है और परुष राजा दरिश्वन्द्र, मद्दाराज रामचन्द्र, 
ऋषि दयानन्द आदि महानुभावोंकी तरद्द सत्यकी रक्षाके लिये 
यश ओर ऐश्वर्य का त्याग करने को सदा उद्यत रद्दता है, वहां 
यश और पेश्वयके कारण किसी तरह की हानिकी संभावना 
नहीं हो सकती । 
इस तरद्द निष्पक्षपात दृष्टि से विचार करने पर हमे साफ 
मालम होता हे कि वेदिक कर्तव्य शास्त्र दी समविकास रूपी 
उन्नति फे सच्चे मार्ग की मोर ले ज्ञाने बाला, मध्यमार्ग का सर्वश्र 
प्रतिपादन करने बाछा और अत्यन्त ओजस्वी स्फूर्ति दायक 
( 7५्एा77 78 ) उपदेशों के कारण मनुष्यके लिये खबले अधि- 
क उपयोगी है| भोग त्याग, ज्ञान कम, श्रद्धा तर्क इत्यादि का 
जितना सन्द्र मेंछ इसके अन्द्र पाया जाता हे उतना फहीं भी 
नहीं पाया जाता | दूसरे मतके फरत॑व्य शास्त्रों में जिन उच्च 
शिक्षाओं का प्रतिपादन किया गया है प्रायः उन सब का मूल 
वेद के अन्द्र पाया जांता है और प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्ष रीति से 
वैदिक कर्तव्य शास्त्र के खाथ उनका सम्बन्ध है। इतनी स्वतस्त्र 
विचेचना करने फे पीछे अब इस विषयक यूरोपीयन विद्वानों के 


१८२ दिक कर्तव्यशास्त् । 


मत की थोड़ी सी आलोचना करना आवश्यक मालम द्वाता दे | 
सच विद्वानों का इस विषय में एक ही मत नहीं दे तोमी बहुत 
से विकासवाद वा एणेप्रंणा पाल्णा: को मानंने वाले 
पागश्चात्य विद्वान कल्पना करते हैं कि वेद सब से प्राचीन प्रन्ध 
हूं ज्ञा प्रारम्भिक जंगली सभ्यता का अधिकतर निदेश कंगन 
वाले हैं। ऋग्वेद ज्याददतर अग्नि बाय सय इन्द्र आदि देवता: 
आ की स्तति से भरा पडा दे यजवंदके अन्दर फलुल यण यागा 
दि की चर्चा है, साम घेद प्रायः सोम नामक मद की मद्दिमा का 
धघर्णन करने बाला हूं ओर अथचब चेंद जादू टोन का बाता से भरा 
पडा हैं। इन चेदों के अन्द्र कर्तव्यशास्त्र के चिपय में कोई उल्लेख 
योग्य उत्तम उपदेश नहीं पाये जाते श्त्यांदि । इस समय तक 
हम ने वेदिक कर्तव्य शास्त्र के मल सिद्धान्तों की व्याउ्या करते 
हुए ज्ञो अत्यन्त ओजस्थवी जीवनोपयोगी तत्त्व वतलाये हू थे स्व॒य 
इस यरोपियन विचार की अलत्यता को सावित करने वाले हैं । 
इंस लिये हमें इस विचार की आलोचना में कुछ ज्यादद लिखन 
को जरुरत नहां माल्म देती | यदि जगठ के अन्दर कारय कंरने 
वाले अटल नियमों का छान, अपने समान सब प्राणियाँ को 
देखने का उच्च भाव, सच प्रकार के पापों को दूर करने का नि- 
खथय, शारीरिफ मानसिक और आत्तमिक शाक्तियाँ का सम 
विकाप्त, व्यक्ति और समाञ्ञ का अदूट सम्बन्ध, वाह और आरन्त- 
रिक स्वराज्य भाप्ति का भाव, सत्य की रक्षा के लिये सर्वस्व तक 
त्याय करने का उच्च भाव, निर्मयता की पूर्ण रूप से प्राप्ति, देश 
सेचा में अपनी सम्पण शक्तियाँ फो लगाने का भाव-ये सब उच्च 
भाव यदि जंगली लोगोके अन्द्र पाये जा सकते हैं, यदि विल्कल 
क्रियात्मक श्रेष्ठ मध्यमाग का उपदेश जंगली अर्धेलभ्य लोगो के 
चेंताए हुंएं भ्रन्थोमं पाया जा सकते है तो निःसंदेद चेद उन जंग 
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लिया के बनाये भ्रन्थ हैं और उन फे अन्द्र जिन उच्च भावोका 
प्रकाश किया गया है थे कोई महत्व पूर्ण साव नहीं हैं । पर कोई 
भी पक्षपात रद्िित प्ररुप इस वात से इन्कार नहीं कर सकता कि 
ये लघ तत्त्व अत्यन्त उच्च हैं ओर अन्य मत के किसी भी कर्तव्य 
शास्त्र में इन तत्त्तों का इतनी उत्तमतासे प्रतिपादन नहीं किया 
गया इस लिये वेद्‌ फजूल बातों से भरा हुआ है, जीवनोंपयोगी 
जाचार विंपयक उपदृश उद्ध क अन्दर नद्दा है यह मानना कचल 
अपने पक्षपात और दुराग्रद्द को प्रकट करने के सिचाय और कछ 
नहां फदा जा सकता । 

जैसा कि ऊपर क॒द्दा जा चुका है सब यूरोपियन विद्वानों का 
वैदिक कतव्य शास्त्र के विपयम एक ही अभिप्राय नहीं है । उनमें 
से भी कई ऐसे हैं जिन्हों ने निष्पक्षपात दो कर बेदिक कर्तव्य 
शास्त्र फो समझने का यत्न किया है और इस विपयमें वे ठीक 
पहले चिचारसके उल्दे परिणामपर पहुंचे हैं। उदाहरणार्थ डार्चिन 
के साथ द्वी प्राकृतिक जगत्‌में विकासबादके आविष्कारक डा० 
रसेल पैलेस अपने श्रल्थ“ 900४) ॥0ए470707 छातें ॥४0एगो 
77०0£7८७8 मे इस प्रकार लिखते है-- 
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१८७ वैदिक कर्तव्यश्वास्त । 

अर्थात्‌ पुराने समयके जे छेख हमे इस समय मिलते हैं उनमें 
भी हम इस बात के काफी निर्देश आराप्त द्ोते हें कि उस समयके 
खदाचारादि विषयक विचार और व्यवद्वार हमारे से किसी रूप 
में भी कम दर्जेके नहीं थे यद्यपि कई अंश वे मिक्ष जरूर थे! 
वेदके नामसे प्रसिद्ध संहिता के अन्द्र बाइबल के अच्छे से 
अच्छे भागके तुल्य पवित्र और ऊंची धार्मिक शिक्षाओं की एक 
पद्धति पाई जाती है। इस बातके समर्थन में डा० चैछेस ने अपने 
प्रस्थमें कुछ सूक्तों का भाषान्तर भी उद्धृत किया है । 

म० फिलिप नामक एक दूसरे यूरोपियन विद्धान्‌ के मतका 
उल्लेख फरना भी यहाँ अनुचित न द्ोगा। अपने प्रसिद्ध श्रन्थ 
"6 ४९795 ण ४॥6.. ए९वाड! के उपसंहारम वे लिखते हूँ 

-"गृपाढ 6006 प९०7 घा९ए९/९ 48 7760ऐक०)९ ह०0 0॥6 
१७एथेकृफराई णीःगांड्ठांगप8 प्रोणपढ़ीओ 0 ब70 98 9007 
प्रागिणोए वैजएआाएगते 89व ॥00 णा-एक्छते, ऐैं8 था? वंपडवि- 
॥60 शोश€ग 9 ०००एवंगरड 096 ॥6 ॥ग्ठीश' भाव एप 
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इन घाक्यो का भाव यह है कि हम यह परिणाम निकालने को 
बाधित हैँ कि भारत में धार्मिक विचारमाला में क्रशः अवनति 
हुई है उन्नति नहीं | इस छिये इस परिणाम पर पहुंचना सर्वाथा 
हमें उचित मालूम देता है कि वैदिक आयोके उच्च ओर अधिक 
पवित्र विचार एक प्रारम्मिक ईश्वरीय शान के परिणाम थे । अन्य 
भी अनेक निष्पक्षपात विद्वानों के इस अमिप्राय के समर्थक मत 
दिये जा सकते हैं पर विस्तार के भय से ऐसा करनेकी जरूरत 
नहीं | वास्तविक वात यह है कि वैद्क कर्तव्य शास्त्र को निष्प- 


क्षदृष्टि से विचार करनेका बहुत थोडे यूरोपीय विद्वानों ने कष्ट 
उठाया हैं । 


वैदिक सिद्धान्तों की उच्चवा।...._ १८५ 


इस विषय 50080 30078 ० ४ ब5४ 8७१४४के (ए४४॥ 
छक्षंपं0७ के सम्पादक मे. चौलकगर (  90प्रोशाह९/ ) 
का लेख उल्लेख करने योग्य है जिस में उन्हों ने प्रसिद्ध यूरपीय 
विद्वान प्रो. मेक्लमुछर के अटकल पच्च अनुवाद ( स्वय॑ ४ ०व१ों० 
प्र मेँप्रो. मेक्समूलरने स्वीकार किया है कि " ऐ५9 
ग्धाणुं॥ं0 ( 0० ४९१०४ ) 78 ००णुं००७ा॥), ? अर्थात्‌ 
मेरा चेदका अनचाद अटकछ पच्चू वा अनुमान पर आश्रित है) 


की कडी समालोचना करते हुए कहा हँ-- 
एप] 50०९६ 6 ग॥ 5 जेघिं|078 क'805)9 0070 ए98 
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अर्थात्‌ प्रो. मैक्समूलर के ( और यही बात प्रायः सब यूरपीय 
भाष्यकारों के विषय में कही जा सकती है ) अनचाद में ज्ञिस 
बात से मुझे अत्यन्त हेरानी हुई वह यह है कि उल्म बहुतलरी 
बेहुदी अश्छील और अस्पष्ट बातें हैं। जहां तक में वेदों को शीक्षा 
को समझ सकता हूं मुझे वह इतनी अधिक ऊंची मालम होती है 
कि रशियन जनता के एक गडबड और भद्दे अनवाद फे द्वारा उसः 
से परिचय कराने को में बडा सारी अपराध ( ज्ञम ) मानता | * 
क्यों कि इल से वह, उस आत्मिक छाभ से वंचित रह जाएगी 
जो वैदिक शिक्षा जनता को देती है ॥ ” 


१८६ चैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


तृतीय परिच्छेद भें सामाजिक कर्तव्यों का वर्णन करते हुए 
मुख्यतः यज्ञ शब्दके अन्दर अनेक सामाजिक और राष्ट्रीय कर्तव्यौका 
भाव आ जाता है यद दिखाया जा चुका है | जहां कहीं यह यश 
शब्द आता है युरोपीयन दिद्वान्‌ झट उस का 52४07706 ऐसा 
अर्थ कर देते हैं और अन्य जातियों के अन्दर पशु वलि दानादि 
की प्रथा को दृष्टि में रखते हुए प्राचीन आरयों के अन्दर भी 
बकरी धघोडे बैल इत्यादि को देवताओं की तृप्ति के छिये बलि 
चढाने की प्रथा थी ऐसा पहले से मान कर चलते है, इन में सें 
कई महानुभावों ने तो प्राचीन समय में मनुष्यवल्ति भी दी जाती 
थी यह दिखाने का यत्त किया है| उदाहरणार्थ मे, रामोजिन का 
500708 0६ ४५ फै ४४०॥ 8७१०३ में घकाशित १४००॥० [॥09 
नामक पुस्तक में निम्न लिखित लेख प्रकाशित हुआ है जो बडा 
मनोरंजक है -- 
+ पु ठग 98 90 तेठपफ़ छात्रा - 2ए९० की४४. फैपएपग्ा) 
ह00068 जषा8 907४8 णी 6ै॥ण७॥६ 7४४ छ07"3॥9,7 
# है0 वप्राधाईईि९१ ई0ए ते एच ऐैट्ता ३8 धाथ्क इ0 
जंला ६ 26 एा्गी३९० ० एांदतर8-66 0: 6६७७ 84 पा€॥ 
रण थी 5008 घाव ००ार्वेक्षंणा8- ॥76 79 00वें, ( 0.408 ) 
. अर्थात्‌ इसमें जरा भी सन्देद्द नहीं हो सकता कि नर-बलि 
प्राचीन आयों की पूजा पद्धति का भाग थी । पुरुष मेघ का सब 
से अधिक प्रभाव शाली रूप यद्द है जिस में सब प्रकार और 
स्थिति के १६६ था १८४ पुरुषो तक का वध किया ज्ञाए। इन सब 
यज्ञादि विषयक यूरोपीयन कल्पनाओं पर विचार करना इंस नि- 
वेन्घ का विषय नहीं | यहां इतना ही कथन पर्याप्त है कि यज्ञ के 
लिये अध्वर शब्द का प्रयोग न क्षेव॑ल बेद में बिके प्रायः सब के 
सव प्राचीन सस्क्षत ग्रंथों में पाया जाता है। यज्ञ शब्द के 
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चात्वथ के अन्दर पश बलि चढ़ाने के भाव की गन्घध तक नहीं 
जब तक यह पेंहले से कढंपना ने कर ली जाए, जेखसे कि 
यरोपियन विद्वानों ने कर ली है कि देव पज्ञां के लिये ( प्राचीन 
सारे संसार की जातियोके अन्द्र ध्ंचलछितं विश्वास के अनुसार) 
पंशओं की बलि चढाना अंत्यावक्यक और अनिवार्य है। जअध्चर 
शब्द का दिखारहित कर्म यह अथ निरुकादि में स्पष्ट दिया हें। 
साथ ही महाभारत की निम्न लिखित उक्ति को जंब ध्यान में 
रखते हैं कि-- 

लरा भत्स्या। पशॉमासमासवं कृशरोदनम्‌ । 

धतें: प्रवर्तित छोतल्नेतद्व रेषु विद्यते ॥ 

अव्यवस्थितमर्याते विमदेनास्तिकेनेर: । 

संशयात्ममिरव्यक्तेहिंसी समन वाणता ॥ 

( म० भा० शाल्तिपर्व ) मोक्षधर्म अ० २६६ 
अर्थात मद्य पान मत्स्य मांस भ्राद्ध निमित्त से खिचडी बनाना 

इत्यादि ये सब ध॒र्तों ने चलाया है वेद के अन्दर यद्द लब नहीं 
बताया गया | जो छोग॑ मे, मादा न जानने वाले; नास्तिक, 
संशयात्मों पुरुष हैं ” अर्थात एक शब्द में जो वेदके तात्परय की 
ने समझने चांले धर्त या मल लोग है उन्हीं ने हिंसा का वर्णन 
किया है । चेंद में हिसा का विधान नहीं पाया जाता । इन उक्तियां 
को घ्यान में रखंते हुएं कई वेद मेन्च्रो के खत्य अर्थ के विषय में 
संशय रहते हुए मी हम निश्चय पूर्वक यह कहने का साहस करते 
हैँ कि अभ्वमेध, गोमेघ आदि के विषय में यरोपियन विद्वानों की 
कर्पना अलंगत जरुर है। प्राचीन आयों को कम से कम इतना 
वे बकूफ नद्ीीं माना जा सकता कि वे एक कार्य को दिखा रहित 
कार्य के नाम से वार धार पुकारते हुए उस के अन्दर मनुष्यों 
तक की हिसा करने में न संकोच करे | आश्रय की वात यह हैँ 
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है किये द्वी य॒रोपीय विद्वान जो जिन्द्‌ अचस्था आदि में आए 
हुए गोमेज इत्यादि शब्दों का भूमि में हल चलाना वगेरह अर्थ 
स्वीकार करते हैँ वेद में उस के गौओं के मारने के अतिरिक्त 
ओर किसी उत्तम अथे की फठपना नहीं कर सकते | यह यज्ञ का 
विषय बहुत लस्वा चोडा द्वोने के कारण स्वतन्न्र विस्तृत निवन्ध 
की अपेक्षा रखता है इस लिये यहां इस के विस्तार में हम नहीं 
जा सकते ।& 

इस परिच्छेद में वेद्क कर्तव्य शास्त्र की सर्वोच्चताका कारण 
क्या है इस विषय पर विचार प्रारम्भ किया था। सम विकाश 
मध्यमार्ग उपदेशां की ओजस्थिता इत्यादि कुछ कारणों का यहां 
तक्क निर्देश किया गया है | इस बेद्क कर्तव्यशास्त्र की एक बडी 
विशेषता यह सो है कि इस में मनष्य समाज को श्रम विभाग था 

शां&00 ० 4,800थ7 के वेशानिक उपयोगी सिद्धान्त के 
आधार पर ४ वर्णों मे वांद दिया गया है। इत चारो वर्णौका पर- 
स्पर प्रेम प्वंफ व्यवहार द्वोना चाहिये इस वर्ण व्यवस्था का 
आधार गुण कम स्वभाव पर ही दोना चाहिये यह ब्रेंदिक सिद्धा- 
नव है जिस के विस्तार में जाना यहां अनावश्यक है। यहाँ इतना 
ही कथन पर्याप्त है कि किसी भी देश में इन चार प्रकार के 
लोगो की सत्ता कुछ न कुछ अंशतक जरूर रहती है। कोई भी 
देश वा जाति न होगी जिस में अध्यापक वा उपदेशक, सिपाही, 


5 अपर नकल सी दिए शशि जि शिकत कवि कम शिकक पल आल कल 7 बी 
#विस्तार से इस त्रिपय को जानने की इच्छा रखने वारे सज्जन श्री पं, 
सातवर्ठंकर जी “स्वाध्यायमडरू?” औंध ( जि. सत्ारा .) द्वारा सम्पादित 
' चेदिक यज्ञ संस्था ? नामक अन्थ जिसमें इस निवन्ध लेखक का भी एक 
लेख चादुकयश जार पशुहिंसा ” पर है तथा सुयोग्य विद्वानू श्री प॑ 
विश्वताथर्जी विद्याऊकार अध्यक्ष वेद महाविद्यालय ग्रुरुकुछ काइगढी कृत 
'वादिक पशुयज्ञ समांसा? नामक पुस्तक अवश्य पढ़ें | | 
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व्यापारी और खेघक इन में से किसी एक का भी सर्वथा अभाष 
हो क्‍यों कि उस दशा में समाज्ञ का गुजारा चलना ही असम्भव 
है। वैदिक कर्तव्य शास्त्र के अन्दर इन चारों घर्णों के फर्तेव्यो 
और अधिकारों को व्यवस्थित करने का यत्न किया गया है ता 
कि मनुष्य समाज्ञ का धारण उत्तमता से शान्ति पूरक दो सके । 
जब तक ये चारा वर्णों के लोंग अपने अपने कतेव्यों का पालन 
करते थे और जन्म से उच्च नीच का भाव न मानते हुए एक 
दूसरे फे साथ समानता और प्रेम का व्यवहार करते थे तभी 
तक शास्ति का सारे सखार में राज्य था, जब से उस वैदिक चर्ण 
व्यवस्था का स्थान प्रचलित आनुवंशिक जाति भेंद ने ले लिया 
निश्चय उसी दिन से भारत का अधः पतन शुरू हुआ और हमारे 
देश को दशा सुधरने की तव तक कोई आशा नहीं जब तक फिर 
से वैदिक कतंव्य शास्त्र में प्रतिपादित वर्ण व्यवस्था का घर्तमान 
अवस्थाओं को दृष्टि में रखते हुए पुनरुद्धार न किया ज्ञाए | निः 
स्वार्थी तपस्वी ब्राह्मणो की जब तक संमाज में प्रधानता नहीं 
होती तद तक सच्चो उन्नति की आशा रखना सर्वथा व्यथ्थ है । 
कई महानुभाव इस उपयुक्त स्थापना की सत्यता में सम्देह 
करते हैं थे कहते हैं बौद्ध कतंव्यशास्त्र के प्रंथों में और बाइवल 
इत्यादि में जिस समइष्टि का वणन किया गया है भगवद्‌ गीता 
में भी-- 
४ विद्याविनयलंपन्ने, त्राह्मणे गचि हस्तिनि | 
शुनि चैव श्वपाके च पण्डिता: समद्दिनः ॥९ 
मि * गीता अ. ५। १८ 
इत्यादि शछोको द्वारा जिस समदृष्टि का स्पष्ट प्रतिपादन किया 
गया है बेदिक कर्तव्य शास्त्र के अन्दर उस का अभाव पाया 
जाता है। ऐसे महानुभावों के भ्रम फो दूर करने के लिये इस 
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विषय पर थोडा प्रकाश डालना आवश्यक है क्यों कि यह कत॑व्य 
शास्त्र फे साथ विशेष सम्बन्ध रखने चाला विषय हैँ। निस्‍्त 
लिखित कुछ बेद मन्त्र पर इस के बारे में विचार करना चाहिये। 

(१) ऋ १० | ५३। ४ में-यह मन्च आया. है-- 

५ वद॒य वाचः प्रथम मंसीय येनासस अभि देचा असाम ) 
ऊर्जांद उत यश्षियासः पच्च जना प्रम होने जञपध्चम |” 

इस मनन का अर्थ ऐसा मालम होता है कि घाणी के उस मूल, 
फारण का इम मनन करतें हैं ज्ञिस की सहायता से देवों ने अस- 
रो पर विजय प्राप्त किया | जो पृ८प ऊर्नाद्‌ अर्थात्‌ पराक्रमी हैं 
जो ( यशियासः) पूजनीय हैँ वे सब, इतना दी नहीं (पञच ज्ञनाः) 
प्राह्मण, क्षत्रिय, देदय, शुद्र, निषाद था जंगली सील आदि ये सब 
के सब ( मम होतं जुपध्वम्‌ ) मुझ ईश्वर की पूजा करो | चाणीके 
मूल कारण ले तात्पय सम्भबतः ओम अथवा घेद का होगा पर 
निश्चयसे नहीं कहा ज्ञा सकता । 'पञ्च जना मम होज॑ जपध्वम' 

इन शब्दों से सब पुरुषों का ईश्वर के ध्यान तथा अग्निद्दोत्रादि 
करने का समान अधिकार है यह भाव- स्पए सूचित होता है। 
अगले मन्त्र में भी.फिर ' पल्चजना मम होते जपन्‍्ताम * ये शब्द 
आये हैं। 

(२ ) यजु० आ० २६ के सप्रसिद्ध- 
४ यर्थेमां बाय कब्याणीमावदानि जनेंस्यः। 
प्रह्मराजन्याभ्यां शुद्राय चर्याय चारणाय च स्थाय ॥ वा०्य०२छर)। 

इस भन्ज में चेद्‌ को पढने का अधिकार चार्स वर्णों और नि 
पादों तक को समान रूप से है यह भाव पाया ज्ञाता है । 

(३ ) अथर्व ३। ४। $ में प्रार्थना है- 

४ इम्ा याः पञ्च प्रदेशों मानवीः पदच ऋषयः 
वृष्ठेः शाएं नद्ीरिधेह स्फाति समावहान ॥7 
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अर्थात्‌ ये पांच दिशाएं(उत्तर, दक्षिण, पूर्थ, पश्चिम, और मध्य 
भाग ) और थांच, प्रकार के मभष्य (त्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य, श्र, 
निषाद ) ये सब के सब ( चुप्टेः शाप॑ नदीरिघ ) जिस प्रकार 
वर्षा के पीछे नदी का जल घढ जाता है वैले ही ये ( इ६ ) इस 
संसार में ( स्फाति समावहान्‌ ) वृद्धि को प्राप्त होवे । इस मन्‍्च 
मे सब के सब मनुष्यों की वृद्धिका अत्युच्च भाव स्पष्ट शब्दों में 
पाया जाता है । 
(४ ) अ्थर्व ११। ४७। (४) ४१ में परमेश्वर की स्तुति. 
करते हुंए कहा है-- 
४ पापाग वा भद्वाय वां पुरुषाय वा सुराय वा। 
यद्धा कृणोष्योपधीरयद्धा धर्षसि भद्गया। 
यद्दा जन्यमचीव घः । 
तावांस्‍्ते मघवन महिमोपों ते तन्‍्वः शतम्‌॥ ” 
अर्थात है ( मधवन्‌ )परमैश्वर्य युक्त परमेश्वर तू पापी, सज्जन 
परुष, असर सब के लिये ( औषधीः कृणोषि ) ओषधियों वा 
चनस्पतियों को बनाता है सब के लिये समान रूप से वृष्टि कग्ता 
ओर ( जन्‍य॑ ) उत्पन्न होने चाले धान्य आदि को बढाता है। 
( तावांस्ते महिमा ) भगवन्‌ यद्दी तेरी बडी भारी मद्दिमा है तेरे 
अनेक अरूत रुप हैं अर्थात्‌ तरें गुण अनन्त हैं । 
इसी मन्त्र के भाव को भगवद्‌ गीता मे- 
८ इंह्देब तेजिंतः सर्गों येषा साम्ये स्थितं मन! । 
निदोष हि सम ब्रह्म, तस्माद्‌ ब्रह्मणि ते स्थिताः ॥ 
भ. गो. ५। १५ 
इत्यादि ल्‍छोकों द्वारा स्पष्ट किया गया हे जिनका अभिष्राय' यह 
है कि ज्ञिन लोगों का मन समभाव में स्थित हे- जो सब प्राणि 
योंकों समान रुपसे देखते हैँ, वास्तव में वही बह्ममें स्थित है क्यों 
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कि निदोप ब्रह्मफकी दृष्टि मं सव समान हैं) जीसस ने अपने 
शिप्यों को उपदेश करते हुए मे० । ५ | ४५ के अनुसार 
# पूयाव्वा 8 गात्रए 58 कह ठोधीताएला री इ०पा विगिदा, 
फंणी 5 थी ॥0॥0९३॥ 07 ॥6 शादप्टा) ॥78 8गा) ॥07780 0: 
शाह गे बाते बढ एु000 गाते 80फत0ी। एवं) गा ग्रह धागे 
४6 पराशीएरई 

यह जो बात कही हैं उदकी उपय क्त बेद्‌ मन्ध्र ओर गीता 
वाक्यके साथ तलूना विचार करने योग्य है । समान रुपसे वष्टि 
का ऊपर के मन्त्र मे उल्लेख किया गया हैँ निम्न लिखित मन्जम 
समान रूपसे स॒थप्रफाश बाली बादका भी स्पष्ट उल्लेख है । 

(५० ) 'त्वज्ञातास्तयि चरन्ति मर्त्यास्वव॑ विभर्पि द्विपदस्त्वे 
चतुप्पदः | तचेमे प्रथिवि पन्च मानवा येभ्यों ज्योतिरमतं 
मत्यंभ्य उच्चन्त्सयों रष्ष्मिभिरातनोति ॥ अथर्व १९। १॥ १५ 

इस सन्जमें मातभूमि को सम्धोधन करते हुए कहा हैं कि हें 

( पृथिवि ) मातभूमे | सब मनप्य तेरे से उत्पन्न होते ओर तथ्नमें 
विचरण करते हूँ त्‌ द्वी मनष्यों ओर छोपाए पशओंको धारण 
करती है। ये ( पञ्चमानवाः ) ब्राह्मण, क्षत्रिय, चेदय, श्र, नि: 
पाद सब ( तब ) तेरे द्वी समाज पुत्र -हैं ( येभ्यः) जिन सब 
( मत्येम्यः ) मनुष्यों के लिये ( उच्चन सूर्यः ) उदय द्वोता हुआ 
सूर्य समान रुपसे ( रश्मिमिः ) अपनी किरणोले (अम्॒त॑ ज्योतिः 
आतनेति ) अमृत स्वरूप ज्योति का विस्तार करता हैं। जिस 
प्रकार परमेश्वरके राज्यम सूय समान रुप से लव पर प्रकाशादि 
करता है उली प्रकार सब मनुष्योक्ों परस्पर समान दृष्टि से 
देखना आर प्रंमसे चतेना चाहिये यह वेद मन्त्र के अन्दर गप्त 
भाव हैं । इन इस प्रमाणोंले यह वात साफ है कि चेदर्मे समदष्टि 
- का स्पष्ट उपदेश है। इन्हीं मन्न्रोंम बेदर्के अध्ययन का अधिकार 
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सब प्‌मपोक्की समान है यह बात भी बताई गई है। इस लिये 
पैदिक कतंव्य शास्त्र के इन प्रचलित संकुचित अ्थों में भी सार 
भाम होने मे कुछ भी लन्‍्देह नहीं हो सकता। घास्तव में देखा 
जाए तो किसी घर ग्रन्थ को पढने का समान अधिकार सब परु- 
पोचा स्त्रियों को होने से ही कोई धर्म सार्वभीम नहीं वन जाता। 
सावंभोम धर्म वही हों सकता है जिल में एक व्यक्ति की शारी- 
रिक मानसिक आत्मिक उन्नति किस प्रकार हों सकती है इस 
बात के निर्देश फे अतिरिक्त व्यक्ति का समाजञ्ञ से क्या सम्बन्ध 
र्टीय उन्नति केसी हो सकती है, प्रत्येक मनष्य के पारिवारि- 
क राष्ट्रीय और सामाजिक कर्तव्य क्या हैं इल विपयक उपयोगी 
निर्देश पाए जाएं । यह वात विना किसी तरह के सफोंच और 
सम्देद्द के कद्दी जा सकती है कि सार्वभीम घर्मका यह लक्षण 
सेव वैदिक धर्म में ही घटता है अन्य किसी भी मत वा संप्रदाय 
में बह परे तौर पर नहीं घट सकता । धर्म शब्द का धात्वर्थ दी 
घारण फरना है। घर्म वही है जिस से व्यक्ति, समाज और राष्ट 
का घारण हो | राजा प्रजा का क्या सम्पन्ध होना चाहिये, राजा 
के अन्दर कौन फोन से गुण द्वोने चाहिये, प्रजा फेसी होनी 
चाहिये इत्यादि आवश्यक उपयोगी विषयों को केवल घेदिक 
फर्तव्य शास्त्र में ही विचार किया गया है । अन्य चोंद्ध 
ईसाई इत्यादि मतों के कतंव्य शास्त्रों में उन सब बातों का निर्देश 
तक नहीं पाया ज्ञाता है। ऐसी अवस्था में उन के पढने का अधि- 
कार सब को समान होने से ही उन के। सावभौम कतंव्य शास्त्र 
का नाम नहीं दिया जा सकता | इतना ही नहीं, उन के अन्द्र 
कई ऐसी शिक्षाएं पाई जाती हैं जिन के अनसार यदि सत्र मनुष्य 
चलने लगें तो समाज वा राष्ट का काम तक चलना विदकुल असं- 
भव हो जञाए। उदादरणार्थ बाईवल फे अन्दर धन फी जो श्तनी 
श्३ 
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निन्‍्दा की गई है और धनी आदमियां के लिये परमेश्वर के राज्य 
में प्रवेश करना ऊंठ के लुई की नोक में से निकलनेकी अपेक्षा भी 
ज्यादह अलम्भव है (]६ 48 ७8७ ई07 8 6व)6] ६0 0एॉश' ॥- 
४0 ४॥6 6९७४ ० 8 7000)6 घी 07 2 उंछी। पक्का 00 €फटा 
3760 $)6 |070209007) रण ७0वें ) 

इस को सत्य मानते हुए यदि सच व्यधहार करने लगे तो 
समाज की कितनी हीन दशा हो जाए। इसी प्रकार “ यदि 
कोई तुम्हारी एक गाल पर चपेट छगाए तो दूसरी गाल भी 
उसके सामते कर दो ” यदि सब इस शिक्षा का अनुसरण 
करने रूग तो निःसंदेह दुए परुषों का समाञ्ञ पर दददवा हो जाए 
और उन्हीं की लव जगद् दाल गलने छगे, पर ईलाई मतके कर्तव्य 
शास्त्र में इस दृष्टि से समाजद्धित का विद्कुछ विचार तक 
नहीं किया गया। 

यही वात बोद्ध कतंच्य शास्त्रके विषयमें सी लत्य है। यदि गौतम 
चुद्ध की शिक्षा के अनुसार सब के सब मनष्य संसार को क्षण- 
भद्धगुर ओर केवल हुशखछूप समझ घर वार छोड कर सिक्षु वन- 

लगे तो खमाज ओर राए का कार्य कैसे चले ! इस प्रकार की 
अचव्यध्षस्था का ठ््र करन के द्यें हो बीदक कतेंब्य शास्त्र मं 
वर्णाश्रम व्यवस्था को स्वीकार किया गया है जो सामाजिक जिचन 
की हजारों समस्याओं को आखानी से हूल कर सकती है। इस 
तरद्द विचार करने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक कर्तव्य 
शास्त्रकी सर्वोच्चता का एक प्रधाव कारण उस की साव॑सौमता 
अर्थात्‌ सब मनुष्यों के लिये सब अवस्थाओं में समान रूप से 
उपयोगिता है । 


अन्त में उपसंहार के तौर पर दोचार शब्द लिख कर इस 
'निवन्ध को समांध किया जाता है । 
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इस निवन्ध का पांच परिच्छेदों में विभाग किया गया है! 
प्रधम परिच्छेद में वेदिक कर्तव्य शास्त्र के मूल भत इवर की 
अध्यक्षताम फार्य करनेवाले अटल सार्वभौम नियम, कर्मनियम, 
जीवन का उद्देश्य, सत्य, निर्भयता, स्वाधीनता, सम विकाशादि 
सिद्धान्तों फी ब्रद्‌ मन्‍नरों के आधार पर व्याज्या की गई है। 
दुसर परिच्छेद मे घेद मन्त्रों के आधार पर ईश्वरभक्ति, निविध 
पच्चिक्षतादि, बेयक्तिक और पारिवारिक कर्तव्यों क्वा संक्षेप से 
विचार फिया गया है जिन में स्त्रियों की स्थिति तथा आदर्श विषयक 
उच्च बेंदिक भावों की विशेष तौर पर व्याख्या की गई है| 
नीख़रे परिच्छेद में यच्च को मख्य तोर पर वेंदोक्त सामाजिक 
कतंव्या का स्तम्भ रुप मानते हुए उस फी चेद्‌ मन्त्रों के आधार 
पर धोडी सा व्याण्या है और फिर अग्नि इन्द्रादि देवताओं के 
नाम से बेद में चारों वर्णों के कर्तव्यों का कैसा उत्तम वर्णन है 
इस बात को दिखाते हुए बैंदिक राष्ट्रीय भावों का थोडासा विव- 
रण किया गया हैं | 
थे परिच्छेद में ईसाई मत के कर्तव्य शास्त्र की गैद्ध कर्तव्य 
शास्त्र के साथ तुलना की गई है और फिर बोद्ध कर्तव्य शास्त्र 
की बेद्िक कर्तव्य शास्त्र के खाथ अनेक आश्रय जनक समानता- 
आ छा निर्देश करते हुएए उन दोनों के परस्पर सम्बन्ध पर थोडा 
काश डाला गया है । 
प्राँंचने परिच्छेद में वैदिक कर्तव्य शास्त्र की समविकाश, 
मध्यमार्न, सार्वभीमता इत्यादि अनेक विशेषताओं का संश्षेप से 
सिवा करते हुए इस विपयक्ष यरोपियन विद्वानों के मतकी थोडी 
सी आलोचना! की गई हे । 
मित्रन्थ के अन्दर स्थान स्थान पर इस दांत का निर्देश किया 
गया हैं कि गनुस्पुति योगदर्शनादि में वर्णित आचार तथा सामा- 
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जिक कतेव्यों का मूल बेद में ही पाया जाता है। मनुस्मृति में 
चार चर्णों के जो घर्म बताये हैं उन का आधार वेद में पाये जाने - 
वाले उपदेशों पर है इस वात को निसत लिखित न्छोक में भुगुने 
स्वयं स्प्ट बताया है-- 
५ ये कश्नित्कस्थचिद्धर्मों मनुना संप्रकीतितः । 
स सर्चोज्मिहितों वेंदे सवशानमयों हि सा । ” 

अर्थात मन महाराजने जिस जिस वर्ण का जो जो धम चताया 
है बह सब बेद्‌ के आधार पर कद्दा है क्यों कि निश्चय से वेद के 
अन्द्र सारा ज्ञान पाया ज्ञाता हैं। इसी प्रकार थोगदरशंन 
के अन्दर अहिंसा, सत्य, अस्तैय, ब्रह्मचय, अपरिश्रद, शौच, 
सनन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय,; इश्वरप्रणिधात ये जो १० यम नि- 
यम बताये गये हैं उन का भी मूल घेद में द्वी पाया जाता दे इस 
बात को निबन्ध में दिखाने का यत्त किया गया है। भगवद्‌- 
गीता के अन्दर दैधी आखरी प्रकति का चणन तथा अनेक कमे 
योगादि विषयक उत्तम तत्त्व बेद्‌ के दी आधार पर वर्णन किये 
गये हैं यह बात इस निबन्ध के अन्द्र सप्ट कप से दिखाई गई 
है। इस प्रकार जिस वेद में अन्य कतेव्य शास्त्रों के सब के सब 
उत्तम तत्त् पाये जाते हैं, जिस में मन॒ष्य की वेयक्तिक ओर सामा 
जिक उन्नति के लिये आवश्यक सब ही बातो का निर्देश पाया 
जाता है उसके पढने पढाने का ऋम जब तक फिर से ज्ञारी न किया 
जाएगा तब तक हमें अपने घर्म का सच्चा ज्ञान कभी नहीं हो 
सकेगा । ' बेंद सब सत्यविद्याओं का पुस्तक है उस फो पढना 
पढाना ओर खुनना सुबाना सब आरयों का परम धर्म है? आचार्य 
ऋषि दयानन्द के इस आदेश की ओर ध्यान देना प्रत्येक आये 
का मुख्य कर्तव्य हे ॥ 

ख्डल्द्धि! शान्ति: शामन्ति3 ॥ 
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(२ ) आन्तरिक और वाह्म पविन्नता ८२ 
(३ ) पूर्ण आत्मर्यम प्राप्ति ८७ 
(४ ) वेदोक्त पारिवारिक कर्तव्य ८९, 
गृहस्थाश्रम और स्त्रियोक्की स्थितिके चिपयमे 
>वेदके विचार ९१ 
तताय परच्छद 
यज्ञ १०४ 
वेदीक्त सामाजिक और राष्ट्रीय कर्तव्य ५ 
( १) यज्ञ ओर देवोके स्वरूप पर विचार १०० 
(२) ब्राह्मणादि चारो दर्णों फे क्तंव्य ११३ 
(३ ) क्षत्रियोंके कर्तव्य १२६ 
(४ ) वैद्ययोके कर्तव्य १२९ 
(५ ) शुद्वोके ऋतेव्य १३२ 
(६ ) राट्रीय करतेब्य १३३ 
(७) राष्ट्रीय कार्यों देवियों का माग १४१ 


५ कप 
चतुथ परिच्छेद 
दिक कर्तव्य शास्त्र पर तुलनात्मक विचार. १७४ 
(१ ) पुराने ओर नये वसीयत नामे की शिक्षा... १४५ 
(२ ) नये चस्तीयत नामे की शिक्षाओं की बौद्ध शिक्षा 


ओ ले तुरूना १४९ 
३ ) चार आये लत््य और आये अष्टारृग मार्ग. ०४ 
९४ ) गौतम वुद्ध नास्तिक न थे १६२ 


(५ ) अहिलाधिषयक वैदिक और वौद्धछ्िद्धान्तका भेद १६८ 


विषय सूची । 


पञ्चम परिच्छेद 
वैदिक कर्तव्य शास्त्र की सर्वोच्चताका कारण 
(१ ) सर्वाडःगीण उन्नतिका उपदेश 
(२) वैयक्तिक और सामाजिक उन्नति -- 
शान और कर्म- तक और श्रद्धा-- 
भोग और त्याग 
मध्य मार्ग 
(३ ) ओजस्वी वैदिक उपदेश 
(४ ) विकासवादी यूरोपियनो के मतकी संक्षिप्त 
आलोचना 
(५ ) पशुहिसात्मफ़ यजश्ञां पर छुछ टिप्पणियां 
(६ ) बंद में समता दृष्टिका उपदेश 
( ७ ) वैदिक शिक्षाओं की सार्व भीमता 
उपसंहार 


१९९ 


श्ड्ु्‌ 


१७३ 


१्च्छ 
१७५ 
१७६ 


१८४ 
१८६ 
१८८ 
१९७४ 
श्र 


संस्कृत पाठ माला । 


वारद्द पुस्तकौका मूल्य मं. आ. सें३ ) और घी. पी से४ ) प्रति 
भाग का मृल्य ।- ) पांच आने और डा-« व्य-) एक आना। अत्यंत 
सगम रीतिसे संस्छत भाषाका अध्ययन करनेकी अपर्य पद्धति । 
इस पद्धतिकी विशेषता यह है-- 
१ प्रधम द्वितीय और ततीय भाग | 
इन भागोम संस्कृतके साथ साधारण परिचय करा दिया गया है। 


२ चतथ भाग । 
इस चतर्थ भागम संधि विचार बताया है । 


३ पंचम आर पष्ठ भाग । 
इन दो भागोमे लंस्क्तके साथ विशेष परिचय कराया गया है। 
४ सप्तम से द्शम भाग | 
इन चार भागोमें पुल्लिंग, स्वीलिंग और नपंसऋलिंगी 
नामोके रूप बनानेकी विधी बताई है । 
५ एकादश भाग | 
इस भागमे “ सर्चनाम ” के रूप बताये हैं । 
६ द्वादश भाग | 
इस भागमे समासोका चिचार किया है। 
७ तेरद्से अठारहव भाग तकके ६ भाग । 
इन छः भागों क्रियापद विचार फी पाठविधि बताई है । 
उन्नीससे चोबीसवें भागतकके ६ भाग । 
इन छः भागोमे वेदके साथ परिचय कराया है। 
अर्थात्‌ जो छोग इस पद्धतिसे अध्ययन करेंगे उन फो अल्प 
परिश्रमसे चडा छाभ्न हो सक्कता है । 
स्वाध्याय मंडल, आँध ( ज्ि० सातारा ) 


